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Viertes Kapitel. 

Die Seelenvorstellungen. 

I. Allgemeine Foimen der Seelenvorstellungen. 

i. Doppelter Ursprung der Seelenbegriffe. 

Innerhalb der mannigfaltigen Erscheinungen, die wir tinter dem 
Namen des Seelenglaubens zusammenfassen, tritt uns der Regriff 
«Seele» in zwei wesentlich verschiedenen Formen entgegen. Den 
einen dieser Seelenbegriffe konnen wir den der gebundenen Seele 
nennen, da bei ihm die Seele cine Eigcnschaft des lebenden Korpers 
selbst ist. Ihm wollen wir den andern als den der freien, vom 
Korper trennbaren Seele gegenuberstellen. Beide Seelenbegriffe ver- 
binden sich von friih an. Auch konnen sie durch mannigfache 
Vermittelungen ineinander ubergehen, wahrend bald der eine, bald 
der andere die Vorherrschaft gewinnt oder aber als letztes Ergebnis 
eine Verschmelzung beider eintritt. So wichtig diese Erscheinungen 
fiir die Entwicklung des Seelenglaubens sind, so tragen sie doch 
zugleich nicht wenig dazu bei, jenen doppelten Ursprung unkennt- 
lich zu machen. Dadurch kann es kommen, daB die eine dieser 
iiberall verbundenen letzten Quellen des Seelenglaubens in Wirk- 
lichkeit fiir die einzige gehalten wird, oder es konnen sich in- 
folge der Verschmelzung der anfanglich gesonderten Begriffe die 
Motive des Seelenglaubens so sehr verdunkeln, daB schlieBlich dieser 
selbst als ein urspriinglicher, aus irgend einer unmittelbaren inneren 
Anschauung stammender Inhalt des menschlichen BewuBtseins ange- 
sehen wird. Trifft die erste dieser Tauschungcn vornehmlich die 
Beurteilung der primitiven Seelenmythen, so beherrscht die zweite die 
hoheren, philosophischen Entwicklungen des Seelenbegriffs, bei denen 
man ihres mythologischen Ursprungs zumeist nicht mehr eingedenk ist. 

Wundt, Volkcrpsychologie II, 2. j 
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Unter jcnen beiden Seelenvorstellungen ist nun die der gebundenen 
Seele allem Anscheine nach wieder die urspriinglichere. Da das 
Fiihlen, Vorstellcn, Denken iiberall an bestimmte lebende Korpei 
gekniipft ist, so ist damit die Auffassung des Seelisclien als einer 
Eigenschaft des Korpers und seiner Organe so unmittelbar gegeben, 
daO es zur Bildung dieses Begriffs nicht im geringsten irgend einer 
Reflexion bedarf, sondern daO er als das unmittelbare Produkt jener 
einfachsten Wahrnehmungsassoziationen entstehen mufi, vermoge deren 
konstant verbundene Elemente als Bestandteile eines Objektes auf- 
gefafit werdcn. Aus dieser allgemeinen Verbindung scheiden sich 
dann aber im Gefolge beschrankterer Assoziationen einzelne Vor- 
stellungen* aus, die jenen Begriff der gebundenen Seele bereits 
mannigfach verandern konnen. Neben dem Korper iiberhaupt wird 
ein einzelnes Organ als der Sitz einer psychischen Funktion un¬ 
mittelbar empfunden. Der ungeteilten Korperseele tritt so eine mehr 
oder minder grofie Anzahl von Organseelen gegeniibcr. Neben 
ihnen pflegt dann die friihere Vorstellung noch langere Zeit in unbe- 
stimmter Form fortzubestehen. Dabei tritt sie aber doch sichtlich um 
so mehr zuriick, je bestimmter die Organseelen sich sondern und mit 
verscliiedenen seelischen Funktionen betraut werden, wahrend gleich- 
zeitig der zweite Seelenbegriff, der dcr freien, selbstandigen Seele, als 
zusammenfassender Ausdruck fiir die Gesamtheit der seelischen Vor- 
gange sich ausbildet, neben dem nun jene kollektive Einheit der 
Korperseele keinen Raum mehr findet. 

Hierin kommt jedoch eine unterscheidende Eigenschaft dieser 
zvveiten Form des Seelenbcgriffs zum Vorschein. Wahrend namlich 
die Korperseele einer zunehmenden Differenzierung und Lokalisie- 
rung und damit einer Vervielfaltigung der Seelenvorstellungen anheim- 
fallt, unterliegt die freie oder gcistige Seele oder, vvie wir sie im 
AnschluO an den griechischen Sprachgebrauch nennen wollen, die 
Psyche, einer fortschreitenden Vereinheitlichung. Dieser Prozef3 ist 
ein auOerst mannigfaltigcr, wenn er auch iiberall den gk ichen Zug 
zur Einheit und eine wachsende Tendenz dcr Scheidung von dem 
vorigen Seelenbegriff darbietet, eine Tendenz, die schliefllich :ur volligcn 
Verdrangung des letzteren fiihren kann. So eroffnct sich hier ein 
eigentiimliches Schauspiel von Wechselwirkungen zwischen den aus 
verschiedenen Ouellen hervorgeflossencn Seelenvorstellungen. Wie 
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diese Vorstellungen, so setzen sich auch die Wechselwirkungen 
zwischen ihnen aus dem mythologischen Denken in die philosophische 
Spekulation fort, die gerade in diesem Punkte vielleicht mehr als in 
irgend einem andern als die letzte Bliite der Mythenentwicklung selbst 
erscheint. Hier haben wir diese Erscheinungen zunachst bei ihren 
Anfangen aufzusuchen, bei denen die beiden Seelenvorstellungen, so 
vvenig sie auch begrifflich klar geschieden werden, doch tatsachlich 
in hinreichend scharfcr Sonderung einander gegeniiberstehen. Da- 
durch lassen sich aber zugleich die psychologischen Motive, die bei 
der Entstehung dieser Vorstellungen wirksam sind, und die Prozesse, 
die verandernd in sie eingegriffen haben, verhaltnismaOig am deut- 
lichsten bei diesen Anfangen durchschauen. 

Trotz der wesentlichen Verschiedenheit ihrer Ausgangspunkte sind 
nun jene beiden Seelenbegriffe durch eine gemeinsame Eigenschaft 
ausgezeichnet, die von friih an enge Beziehungen zwischen ihnen 
hcrstellt. Das ist die Eigenschaft, daO die Seele selbst iiberall als die 
Tatigkeit eines korperlich gedachten Wesens erscheint. Bei der 
Korpcrsecle ist dieses Wesen unmittelbar in dem ganzen Korper odcr in 
den einzelnen Organen gegeben, an die man sich die Seelenwirkungen 
gebunden dcnkt. Bei der von dem Korper getrcnnten Seele, der 
Psyche, besteht es in irgend einer von dem Korper sich loslosenden 
Ausscheidung, in erster Linie in dem aus Mund und Nase ent- 
weichenden Atem, oder aber es wird in einem auflern belebten Ob- 
jckt gesehen, am haufigsten in einem Tier, seltener in einer Pflanze 
oder einem leblosen Gegenstand, den man sich aus einer Metamor¬ 
phose jener primaren Ausscheidung hervorgehend denkt. So ist die 
Psyche den mannigfaltigsten Metamorphosen unterworfen, unter denen 
nun auch vor allem das im Traum erscheinende Schattenbild eine 
hervorragende Bedeutung gewinnt, da es selbst wieder der Ausgangs- 
punkt mannigfacher Wandlungen wird. Doch in welcher dieser For- 
men auch die Vorstellung der Seele auftreten mag, nie ist diese ein 
von ihrer korperlichen Erscheinung geschiedenes Objekt, sondern der 
Inbegriff der Wirkungen und Tatigkeiten, die der Naturmensch seine 
Seele nennt, ist fiir ihn von ihrem korperlichen Dasein nicht ge- 
trennt zu denken. Mit dieser Tatsache, daft Seele und Seelentrager 
unmittelbar zusammenfallen und erst in den Wirkungen, die die Seele 
auOerhalb ihres Tragcrs hervorbringt, vornehmlich in den hier eine 




4 


Die Seelenvorstellungen. 


wichtige Rolle spielenden Zaubervorstellungen, allmahlich von jenem 
sich scheidet, hangen nun zugleich zwci wichtige Eigenschaften zu- 
sammen, die ebenso den wesentlichen Unterschied der primitiven 
Seelenvorstellungen von den uns durch die philosophische Umgestal- 
tung der naiven Anschauungen gelaufig gewordenen Seelenbegriffen 
wie die groBe Vielgestaltigkeit und Veranderlichkeit jener begreiflich 
machen. 

Die erste dicser Eigenschaften besteht darin, daB auf den urspriing- 
lichen Stufen des Denkens die verschiedensten Seelenvorstellungen 
nebeneinander bestehen konnen, ohne daB dies auch nur im geringsten 
als ein Widerspruch empfunden wiirde. Nicht nur Korperseele und 
Psyche, sondern auch die Unterformen der einen und der andern 
konnen sich verbinden oder in raschem Wechsel einander ablosen. 
Wie es iiberhaupt ein oft sich wiederholender Fehler der Mythologen 
ist, daB sie allzusehr mit gelaufigen Begriffen und Reflexionen 
operieren, so besteht in dem Ubersehen dieser beinahe unbegrenzten 
Vereinbarkeit disparater Vorstellungen einer der gelaufigsten Fehler 
der Seelenmythologie. Von der Voraussetzung eines einhe tlichen 
Seelenbegriffs ausgehend, wie er fiir die naive Anschauung tatsachlich 
noch gar nicht existiert, ist man daher geneigt, den in dieses Schema 
nicht passenden Seelentriigern irgend eine spezifische, dem Seelischen 
verwandte, aber doch an sich von ihm verschiedenc Bedeutung zu- 
zuweisen. So wird z. B., um der im Atem entweichenden und dann 
im Traum erscheinenden Psyche ihre Alleinherrschaft zu sichern, dem 
Blut bloB die Funktion eines Sitzes der Korperkraft oder der Lebens- 
geister zugeschrieben. Aber Korperkraft und Lebensgeister sind fiir 
den Naturmenschen selbst nichts, was sich von den sonstigen seeli¬ 
schen Tatigkeiten trennen lieBe, und gerade die Seele im Blut kann 
daher unter gtinstigen Umstanden an den namlichen Metamorphosen 
teilnehmen, die der Hauch- und Schattenseele zukommen. Die Ko- 
existenz dieser und noch vieler anderer Seelenbegriffe ist deshalb fiir 
das primitive Bewufitsein so wenig ein Widerspruch, daO vielmchr 
die Vorstellungen einer beim Tode im Korper zuriickbleibenden und 
einer sich von ihm trennenden Seele zu den konstantesten Bestand- 
teilen urspriinglicher Mythologie gehoren. Ja diese naive Verbindung 
von Korperseele und Psyche kann sogar auf den Lebcnden iiber- 
greifen, indem dessen Seele gleichzeitig im Korper und in dessen 
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unmittelbaren Ausscheidungen oder selbst in einem aufleren Gegen- 
s tand, am haufigsten in einem Tier oder Baum lebend gedacht wird. 

Mit dieser widerspruchslosen Vereinbarkeit verschiedener Seelen- 
begriffe hangt nun auch die zweite Eigenschaft dieser primitiven 
1 sychologie, die Verwandlungsfahigkeit der verschiedenen Seelentrager 
ineinander, eng zusammen. Mit solchen Verwandlungen steht zugleich 
dei Wechsel in der Vorherrschaft einzelner von ihnen in Verbindung. 
Als die bedeutsamste unter diesen Veranderungen erscheint aber der 
durchgehends zu beobachtende Ubergang der Herrschaft von der an- 
fanglich iiberall im Vordergrund stehenden Korperseele auf die Psyche 
in ihren beidcn Hauptgestaltungen der Hauchseele und der vornehm- 
lich aus dem Traumbild stammenden Schattenseele. Dabei sind es 
diese letzteren Seelenformen, die, wie sie selbst schon den Ubergang 
zu den Objektivierungen der Seele in Auflendingen bilden, so nun 
auch vornehmlich die vielgestaltigen Wandlungen hervortreten lassen, 
bei denen das bei der Korperseele bestehende Nebeneinander in eine 
zeitliche Aufeinanderfolge iibergeht. Auf diesem Boden konnen sich 
dann weiterhin erst die der hoheren Seelenmythologie angehorenden 
Vorstellungcn eines von wechselvollen Schicksalen umgebenen VVeiter- 
lebens der Seele erheben. Auf diese VVeise bildet jener Polymorphis- 
mus der Seelenvorstellungen, von dem die primitive Psychologic aus- 
geht, eine der wichtigsten Grundlagen der gesamten Seelenmythologie 
und der aus ihr sich ablosenden einzelnen Seelenmythen. Bei alien 
diesen Entwicklungen bilden nun aber die Begrifife der einzelnen 
Seelenformen das Geriist, in das sich die verschiedenen Systeme 
dieser Mythologie einordnen; und diese Systeme selbst konnen wir 
daher wieder teils nach der Stufe ihrer allgemeinen Ausbildung, teils 
nach den Metamorphosen, die innerhalb einer jeden die Seelenvor- 
stellungen erfahren, in die einzelnen Formen scheiden, die uns in den 
weiteren Abschnitten dieses Kapitels beschaftigen sollen. 


2. Die Korperseele. 

a. Die allgemeine Korperseele. 

Die Vorstellungcn von der allgemeinen Korperseele finden 
sich mindestens in einzelnen Andeutungen der Sitten und der Toten- 
kulte vvohl bei alien primitiven Volkern verbreitet, und viclfach haben 
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sie sich neben der Idee der unabhangigen Psyche und im unausge- 
glichenen Widerstreit mit ihr noch in den Anschauungen der Kultur- 
volker erhalten. Dad der Leichnam kurzere oder langere Zeit auf- 
bewahrt wird, ursprtinglich weil man sich die Seele in * ihm noch 
fortdauernd wirksam denkt, ist ein iiberall wiederkehrender Brauch, 
der seine lebendigste Ausgestaltung bei ozeanischen und afrikanischen 
Stammen gefunden hat. Vielfach weisen dann hierbei die Mvthen 
und Kulte, die auf diese Vorstellung als ihre Grundlage zuriick- 
gchen, in ihrer Vcrbreitung iiber weite Gebiete deutlich darauf bin, 
dad in die urspriinglichen und natiirlichen Motive solcher Seelen¬ 
vorstellungen Tradition und Verkehr eingegriffen haben, so dad 
nun die an einem bestimmten Ort und zu einer bestimmten Zeit ent- 
standenen, oft schon dichterisch umgestalteten Bildungen, d;e aus 
jenem primitiven Seelenbegriff hervorgingen, cine weitere Vcrbreitung 
gewonnen und damit zugleich die Begriffe bestimmter fixiert haben. 
Als die urspriingliche Vorstellung, die offcnbar den Mutterboden abgibt, 
auf dem sich solche mythische Bildungen entvvickeln konnen, erweist 
sich dabei iiberall die einer auch nach dem Tode noch latent im Korper 
fortlebenden Seele. Diese Vorstellung selbst ist eine so naturlicle, dad 
sie in ihren letzten, gefiihlsmadigcn Nachwirkungen nie ganz verschwin- 
det. So fest wir iiberzeugt sein mogen, dad die Leiche eines eben ver- 
storbenen Angehorigen nicht mehr fiihlt und empfindet, so ist doch der 
Eindruck seiner geistigen Personlichkeit so fest mit seinem Anblick ver- 
bunden, dad meist eine Art gewaltsamer Selbstbesinnung notig ist, 
um diese Verbindung zu losen. Diese Assoziation, die sdhliedlich 
nur noch in der schonenden, pietatvollen Behandlung der Leiche 
nachwirkt, ist bei dem primitiven Menschen eine vollkommen lebendige. 
Das seelische Leben ist fiir ihn so innig mit dem Anblick des Korpers, 
der es beherbergte, assoziiert, dad es sich unmoglich ohne weiteres 
von ihm trennen kann, wenn das Leben erloschen ist. Nicht auf 
Grund irgend einer Reflexion wird also hier der Tote noch fiir lebend 
gehalten, sondern umgekehrt: erst eine oft wiederholtc, durch mannig- 
fache Erfahrungen bestatigte Reflexion hat allmahlich jene naturliche 
Assoziation zu losen vermocht. Auch wird die Vorstellung, dad 
Leben und Seele von dem Korper sich scheiden, zunachst noch durch 
andere Vorstellungsvcrbindungen zuriickgehalten. Nicht das Leben 
iiberhaupt gilt als erloschen, sondern nur die Bewegung, und dieser 
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Vorstellung eines Fortlebens bei gehemmter willkiirlicher Bewegung 
kommt die Assoziation des Todes mit dem Schlafe zu Hilfe. Mag 
aber der eigene Wille oder ein Zauber, der ihn gefangen halt, den 
Toten der Bewegung berauben, die Vorstellung, dafi er hort und 
sieht, was um ihn vor sich geht, dafi er das Gute wie das Uble, das 
man ihm erweist, fiihlt, diese Vorstellung kann erst allmahlich schwin- 
den, wenn die ihr entgegenwirkende von einer volligen Trennung dcr 
Seele, die der zweiten Form des Seelenbcgriffs entstammt, machtig 
genug geworden ist, um die Festigkeit der Assoziation zu lockern. 
Wo diese in ihrer urspriinglichen Starke erhalten blieb, da aufiert 
sich nun aber der Glaube an die Fortdauer der Seele im Korper 
wiederum in verschiedenen Gewohnheiten und Kulten, die sich bald 
auf die Zeit kurz nach dem Eintritt des Todes beschranken, bald, 
besonders bei den Hauptlingen und angeseheneren Stammesgcnossen, 
in die Zukunft erstrecken konnen. So ist es eine verbreitetc, gclcgent- 
lich selbst bis iiber die Schwelle einer hoheren Kultur hinaufreichendc 
Sittc, dafi Fragen und Bitten an den Toten gerichtet' und wohl auch 
aus scheinbarcn oder zufalligen passiven Bewegungen des Korpers 
Antworten und Erhorungen anf solche herausgelescn werden. Mischt 
sich der Glaube an die freie Psyche mit diesen Vorstellungen, so 
kommt dann die widerspruchsvolle Erscheinung zustande, dafi der 
Tote um die Ursachc des Scheidens seiner Seele befragt oder diese 
beschworcn wird, wieder in ihn zuriickzukehren. Von solchcn noch 
unter dem unmittelbaren Eindruck des vorausgegangenen Lebens 
stehenden AuBerungen an, die in den Formen der Totenklage und 
der impulsiven Schmerzaufierungen bis in die uns unmittclbar urn- 
gebende Gegenwart hinein fortdauern, erstrecken sich nun die Er- 
scheinungen des Verkehrs mit der Leiche und des ihr gewidmeten 
Kultus um so weiter tiber den Eintritt des Todes hinaus, jc mach- 
tiger dcr Glaube an die Korperseele geblieben ist oder dereinst ge- 
wesen sein mufi, um noch in festgewurzelten Brauchen nachwirken 
zu konnen. Ein Teil dieser Brauche fallt dem Gebiet der Totenopler 
anheim, unter denen sich namentlich das Speiseopfer in seinen 
fruhesten Formen sichtlich mit der Vorstellung verbindet, dafi die 
Seele von dem Opfer geniefie. Doch liegt gerade hier wiederum 
ein Ubergangsgebiet vor, auf dem die Idee der selbstandigen Psyche 
sehr bald die vorwaltende Rolle zu spielen beginnt, wenn auch die 
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altere Assoziation in den Zwischenvorstellungen einer zeitweise wieder 
zu ihrem Korper zuriickkehrenden, das Grab und seinen Kultus 
schiitzenden Psyche immer noch nachwirkt. Beharrlicher auflert sich 
die Vorstellung von der gebundenen Seele in alien den Sitten und 
Kulten, die eine Erhaltung der Leiche auf langere oder womdglich 
unbegrenzte Zeit bezwecken; und auch hier bezeugt wieder die weite 
Verbreitung dieser Sitten die Macht, die jener Vorstellung innewohnt, 
lange nachdem ihre Herrschaft dem Kultus der Psyche gewichen ist. 
In primitiveren Formen begegnen uns aber solche Konscrvierungs- 
gebrauche bald in der Aufbewahrung der unveranderten Leiche, bald 
in der der Knochen, nachdem die Faulnis eingctreten und ihr weiterer 
Fortschritt durch ein voriibergehendes Begraben dem Anblick der 
Lebenden entzogen worden ist T ). Auch das Trocknen in der tropi- 
schcn Sonne, wie im Kongo- und Loangogebiet, oder, wie bei 
manchen Indiancrstammen, das Ausstopfen der Leichen der Haupt- 
linge nach Entfernung der Weichteile gehoren hierher, Brauche, die 
bereits die unmittclbaren Ubergangsglieder zur Einbalsamierung bilden * 2 ). 
Da diese Methoden der Konservierung die wichtigsten Teile der 
Korperform, die des Angesichts, stark beeintrachtigen, so hat hier 
die spatere agyptische Sitte dadurch abzuhelfen gesucht, dafl der 
Mumie das Portrait des Verstorbenen beigeben wurde, eine Sitte, 
die auf dieser im iibrigen schon weit fortgeschrittenen Stafe des 
Totenkultus noch einmal die Macht jener Assoziationen bezeugt, aus 
denen die Vorstellung der Korperseele hervorgegangen ist. Indem 
sich aber hier diese Assoziationen teilvveise von dem Korper loslosen 
und auf dessen ktinstliche Nachbildung iibergehen, bringt diese Er- 
scheinung zugleich den Kultus der Korperseele in unmittelbare Be- 
ziehung zu zahlreichen andern, auf die namliche Quelle zuriickgehenden 
Erscheinungen. Ist es doch die gleiche festgewurzelte Assoziation, 
die bis in die hoheren* Kultformen hinauf in jedes einzelne Gotterbild 
oder auf christlichem Boden in jedes Marien- oder Heiligenbild etwas 
von der Seele des dargestellten VVesens iibergehen, und die in einer 


J ) Vgl. die Zusammenstellungcn hierher gehdriger Sitten besondcrs auf afrika- 
nischem und ozeanischem Gebiet bei Waitz-Gerland, Anthropologie der Naturvolker, 
II, S. 193 ff., VI, S. 405 flf. 

2 ) Bastian, Ein Besuch in San Salvador, 1859, S. 163 flf. Waitz, Anthropologie, III, 
S. 198. 
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andern Wendung dieser Vorstellungen den primitiven Menschen 
gelegentlich vor seinem eigenen Bilde Grauen empfinden und ihn 
flirchten laDt, daft ihm damit ein Teil seiner Seele geraubt werde. 
Auch die Erscheinung, dafl in das im Spiegel gesehene Bild oder in 
den Schatten des Menschen ein Doppelganger seiner Seele verlegt 
wird, gehort hierher. Alle diese Vorstellungen sind ja im Grunde 
nichts anderes als ebenso viele Zeugnisse fiir die unlosbar gewordene 
Assoziation zwischen Korper und Seele. Indem aber bei solchen 
Projektionen in das Bild eine Verdoppelung oder Vervielfaltigung der 
Seele stattfindet, bilden diese Vorgange zugleich einen der Wege, 
auf denen der Begriff der gebundenen in den der freien Seele, 
der Psyche, iibergeht. So war insonderheit auch bei den Agyptern 
jener Leichenkult, der in der Konservierung und Ausstattung der 
Verstorbenen mit Schmuck- und Gebrauchsgegenstanden auf eine 
Zeit zuruckweist, in welcher die Vorstellung der Korperseele noch 
die vorherrschende war, liingst zum Bestandteil eines Seelenkultus 
geworden, dessen mythologische Grundlagen bereits dem Gebiet der 
aus dem Korper abgeschiedenen Seele angehorten, und der im iibri- 
gen jenen Brauchen eigentlich entwachsen war. Aber in der Vor¬ 
stellung von der Rtickkehr in den Korper, dessen Erhaltung man 
sich nun eben um dieser Wiederbelebung willen angelegen sein lieft, 
hatten sich die Agypter schon naheliegende Hilfsvorstellungen ge- 
schaffen, die beide Seelenbegriffe vereinten 1 ). Auch der christliche 
Auferstehungsgedanke wurzelt noch tief in dieser Vorstellung der 
Korperseele. Was hier den Unsterblichkeitsglauben gegenliber den 
schwankenden HofFnungen der Juden und Heiden neu belebte, das 
war gerade die feste Zuversicht in die »Auferstehung des Fleisches«, 
die Uberzeugung, dafl der Korper neu beseelt aus dem Grabe er- 
stehen werde, ahnlich wie Christus wiedererwacht sei von den Toten. 
In der von Augenzeugen geschauten Auferstehung Jesu sah man den 
bindenden Beweis einer solchen Wiederbelebung. Gegeniiber den 
bereits gelauterteren Vorstellungen von einer rein geistigen Psyche, 
wie sie die griechische Philosophic entwickelt hatte, kehrte so das 
Christentum wieder zu der Idee der Korperseele zuriick, und erst der 


x ) A. Wiedemann, Die Religion der alten Agypter, 1S90, S. 129ff. Uber die Be- 
deutung des Portraits in den agyptischen Mumiensargen vgl. oben Teil 1, Kap. II, S. 153* 
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Philosophic der Renaissance war es vorbehalten, auch hier die Ge- 
danken der griechischen Philosophic zu erneuern, ohne damit freilich 
bis zum heutigen Tage dem geltenden Dogma gegeniiber durch- 
zudringen. 

Leichter vollzog sich ein solcher Ubergang natiirlich da, wo die 
Psyche selbst, wie das auf den primitiven Stufen der Ausbildung 
ihres Begriffes vielfach geschah, ohne weiteres inkorporiert in ein 
anderes lebendes Wesen vorgestellt wurde. Wir werden unten diese 
Entwicklung als die regelmaOige bei der Bildung des Begriffs der 
Psyche und zugleich als diejenige kennen lernen, die den Ausgangs- 
punkt iiberaus mannigfaltiger, in die weiteren Schicksale der Seele 
tiefeingreifender Metamorphosen gebildet hat. Ehe wir diesen nach- 
gehen, bediirfen aber zwei wichtige Modifikationen des ursprlinglichcn 
Begriffs der Korperseele noch einer naheren Betrachtung: die eine 
besteht in der Entwicklung der Vorstellung eines beschrankteren 
Sitzes der Seele im Korper, die andere in einer Spaltung der seeli- 
sclicn Kraftc, deren jede einem bcsondcren Organ zugeteilt wird. 
Beidc Vorstellungen stchen in naher Beziehung zueinander, insofern 
sie in der Lokalisation der Seele ubereinstimmen. Nur ist es im 
ersten Fall inimer noch die Seele in der Totalitat ihrer Eigenschaften, 
der jener Sitz zukommt; im zweiten ist cine Scheidung dcr seelischen 
Tatigkeiten eingetreten, und diese psychologische Scheidung fordert 
nun zugleich mehrerc Seelensitze. Demnach ist denn auch die Vor¬ 
stellung eines allgcmeinen Seclcnsitzes der Unterscheidung einzelncr 
Organseelen in der Regel vorausgegangen. Docli greifen beide Vor¬ 
stellungen vielfach in einander ein, und eine sichere Unterscheidung 
zwischen ilinen ist um so weniger moglich, als sich der einheitliche 
Seelensitz gleichzcitig auf mehrere Korperteile ausbreiten kann und 
auflerdem immer noch mit dem Gesamtkorper seine Herrschaft zu 
teilen pflegt, wahrend auch die Funktionen der Organseelen zunachst 
keineswegs scliarf geschieden sind, sondern teils tibereinander greifen, 
teils mit denen der allgemeinen Seele zusammenflieflen. 

b. Die Niercn als Seelentrager. 

Die Vorstellung, daft die Nieren und das sie umgebende Fett 
Trager des Lebens, der korperlichen und seelischen Kraft, seien, ist, 
wie es scheint, in einer friilieren Zeit weit iiber die Erde verbreitet 
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gewesen. Wenn sie uns in ihrer voll ausgebildeten Form heute nur 
noch selten entgegentritt, so weisen doch alte Uberlieferungen und 
Uberlebnisse auf ihre einstige Bedeutung hin. Aber es scheint zu- 
gleich, daft diese Vorstellung zu jenem Allgemeingut primitiver Kultur 
gehort, das bald friiher bald spater durch andere Vorstellungen 
zuriickgedrangt wird, so daft es nur noch in einzelnen Nachwirkungen 
fortlebt. Was der Niere diesen Vorzug vor andern Eingeweiden 
verschafft hat, mag zum Teil die zentrale Lage des Organs sein. 
Vor allem aber ist hier wohl der enge Zusammenhang maftgebend 
gewesen, in den es mit den Geschlechtsorganen, namentlich denen 
des Mannes, gebracht wurde, und der oft schon in der Uberein- 
stimmung der sprachlichen Bezeichnungen ausgedrtickt ist. Einer 
primitiven Anatomic erscheinen die Ureteren als die nattirlichen 
Verbindungswege zwischen diesen Organen. So tragen die Einge- 
borenen Australiens ein Stiick Nierc als Amulett gegen schadlichen 
Zauber, und das Fleisch und Fett der Lenden wird von den Antliro- 
pophagen unter ihncn bevorzugt, vcrmutlich weil sie die Kraft des 
Opfers sich anzueignen meinen x ). Eine Erganzung dazu bildet der 
bei einigen Stammen vorkommende Glaube, Krankhciten seien durch 
den »Medizinmann« eines feindlichen Stammes verursacht, der nacht- 
licher Weile die Nieren dem Erkrankten herausgeschnitten und statt 
ihrer den Leib mit Gras ausgefiillt habe * 2 ). Verwandte Vorstellungen 
scheinen noch weit in die Fruhzeit der Kulturvolker hiniiberzureichen. 
Eine besonders wichtige Stelle nehmen hier die Nieren als Seelcn- 
trager in den religiosen Anschauungen der alten Semiten ein, wie 
dies das alte Testament noch an zahlreichen Stellen zeigt. Teils 
gelten die Nieren neben dem Herzen als der Sitz der seelischen 
Tatigkeiten und der Gesinnung des Menschen (z. B. Psalm 7, 10; 
73, 21 und an vielen anderen Stellen); teils sind sie es, die mit dem 
anhangenden Netz und dem umgebenden Fett beim blutigen Opfer 
alien andern Teilen des Tieres vorgezogen werden (2. Mose 29, 
1 iff.; 3. Mose 3, 9 f.). Das Fett ist es daher zugleich, mit dem 
man den Opferaltar und den eigencn Leib bestreicht, um diesen 
gegen Zauber zu schtitzen, oder um ihn auf einer hoheren Stufe 

x ) Lumholtz, Unter Menschenfressern, 1892, S. 317. Ahnliche Vorstellungen bei 
afrikanischen Naturvolkem: Casalis, Les Bassoutos, 1859, p.250. 

2 ) A. W. Howitt, The native tribes of South-East-Australia, 1904. p. 367. 
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zu heiligen x ). Auch hier finden sich wieder Parallelen bei vielen 
Naturvolkern sowie Rudimente im Volksaberglauben. Bei jenen 
ist die Salbung zuweilen eine Zeremonie, die den Eintritt der 
Mannbarkeit bezeichnet. Dabei hat sich dann meist der Glaube an 
die starkende oder schiitzende Kraft des Fettes verallgemeinert und 
ist namentlich auch auf das Knochenmark iibergegangen, wobei wohl 
die weit verbreitete Vorstellung mitwirkte, daB, nachdem die Weich- 
teile durch die Verwesung zerstort sind, die Korperseele in den Kno- 
chen zuriickgeblieben sei * 2 ). DaB dann aber weiterhin vielfach an die 
Stelle der Salbung mit tierischen die mit pflanzlichen Fetten tritt, 
liangt wohl mit der Abnahme der Tieropfer iiberhaupt zusammen, 
die, sobald der Ackerbau die vornehmste Nahrungsquelle ist, teil- 
wcise durch das Opfer der Friichte des Feldes abgelost werden. Auch 
mag darin der Grund liegen, daB uns bei den indogermanischen 
Volkern, im Gegensatze zu den Semiten, nur noch schwache An- 
klange an jene uralte Vorstellung der Nieren als Seelensitz begegnen. 
Vielleicht darf man aber einen Hinweis darin sehen, daB bei Homer 
vor allem das mit Fett umwundene Fleisch der Schenkel als den 
Gottern genehm gilt 3 ). Bestimmter noch findet sich ein ahnlicher 
Hinweis in dem Ritus der altindischen Leichenverbrennung, nach 
welchem das Gesicht des Toten mit dem fettdurchwachsenen Netz be- 
deckt ist, die Nieren des Opfertieres aber in dessen beide Hande gelegt 
werden, angeblich als »Schutz gegen die Hunde des Todesgottes« 4 ). 
Das letztere mag ja eine spatere Deutung sein, durch die man sich 
den nicht mehr verstandenen Brauch zu erklaren suchte. Bei den 
Romern, bei denen ebenfalls friih schon das blutige Opfer gegen- 

x ) Robertson Smith, Religion der Semiten, deutsch von R. Stiibe. 1S99, S. 295 flf. 

2 ) Waitz-Gerland, a. a. O. VI, S. 411. Ilowitt, a. a. O. p. 458flf. 

3 ) Vgl. Schoemann-Lipsius, Griechische Altertiimer, II 4 , S. 246. Diuju R. Smith, 
a. a. O. S. 293, Anm. 667. 

4 ) Oldenberg, Religion des Veda, S. 577 * Oldenberg selber fragt: >Woher diese 
\erwendung der Nieren?* Gewib ein Zeichen, dab der Brauch ein sehr ver- 
einzelter Rest ist. Sonst wiirden die Beziehungen einem so genauen Kenner des 
indischen Altertums nicht entgangen sein. Darf man von den analogen Toten- und 
Opferbriiuchen der Semiten und mancher Naturvolker aus die Parallele ziehen, so 
wiirde die Antwort auf die obige Frage lauten: »urspriinglich, um die Seele des 
Toten durch die seelische Kraft, die den Nieren innewohnt, auf seinem Weg ins 
Jenseits zu schiitzen*. Die Analogie mit der als Amulett getragenen Niere des Austra- 
Hers liegt hier nahe genug. 
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uber der Spendung von Fruchten und Opferkuchen zurucktrat, bilden 
die Eingeweide uberhaupt, Leber, Lunge, Galle, Herz und Netz, die 
auf die Gotter fallenden Anteile des Opfermahles; und wenn unter 
diesen uberhaupt einer einen Vorzug genieflt, so ist dies die Leber, 
aus deren Beschaffenheit man hauptsachlich auf die Tadellosigkeit 
des Opfers schlofl, wie sie denn uberhaupt bei der durch die Haru- 
spices geiibten Divination aus den Eingeweiden im Vordergrund stand 1 ). 
Ist diese Wertschatzung, wie man wohl vermuten darf, daraus hervor- 
gegangen, dafl in diesem Fall der Leber besondere seelische Krafte 
zugeschrieben werden, so hat ubrigens auch diese Vorstcllung ihre 
Analogien bei manchen Naturvolkern, wo sich besonders mit der 
Anthropophagie zuweilen der Glaube verbindet, dafl man sich mit 
dem Essen der Leber des Feindes dessen Kraft aneigne 2 ). 

So scheint dcnn in vielen Fallen entweder den Eingeweiden iiber- 
haupt, ohne besondere Bevorzugung einzelner, oder zwar einer be- 
stimmten, aber doch gegen die Umgebung nicht streng abzugrenzen- 
den Gruppe innerer Organe die Bedeutung eines solchen Seelentragers 
zugeschrieben zu werden, wie denn auch da, wo die Nieren ent- 
schieden die Vorherrschaft fiihren, z. B. bei den Semiten, das urn- 
gebende Fett und das anhangende Netz durchaus zu ihnen gehoren. 
Ahnlich bezeichnet griech. veqppoc; und ihm cntsprechende ahd. niuro 
sowohl Niere wie Hode, und es wird auflerdem im iibertragenen 
Sinne in der Bedeutung von Uberlegung (\oTicrpoq), genau wie das 
homerische qppeves, gebraucht, das heiflt, da eine solche Ubertragung 
stets auf eine urspriingliche Zusammengehorigkeit hinweist: die Nieren 
gelten als Sitz der iiberlegenden Seele 3 ). Nach allem dem ist es 
wohl nicht ausgeschlossen, dafl auch das Wort, das bei Homer, bei 


x ) Wissowa, Religion und Kultus der Romer, S. 352ff., 473. Preller-Jordan, 
Romische Mythol. I 3 , S. I28flf. 

2 ) Uber die Korperteile, die bei dem in den verschiedenen Gebieten Ozeaniens 
geiibten Kannibalismus bevorzugt wurden (Augen, Herz, Leber, Nierenfett), vgl. die 
Zusammenstcllungen bei Waitz-Gerland, Anthropologie der Naturvolker, VI, S. 647 ff., 

748 ff. 

3 ) Ich seize die bezeichnende Wortcrklarung aus Suidas (Lexicon, ex recogn. 
Imm. Bekkeri, p. 740) hierher: veqppoi* oi XoYKJiuoi erreibri Taq UTTOYacJTpiou<; opeten; 
5 i€Y ei pouaiv, evxeOGev Kivouvrai Tfjq ernGujuiaq ot Xoyi^MOI, cine Stelle, in der zu- 
gleich der Zusammenhang, in dem die Nieren mit den Geschlechtsorganen gedacht 
wurden, klar hervortritt. 
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dem veqppos nicht vorkommt, am ehesten noch die Bedeutung eines 
allgemeineren Seelensitzes hat, und das sich bei ihm schon im wcsent- 
lichen in derselben iibertragenen Bedeutung findet wie veqppoi, die 
cppeves, nicht blob das eigentliche Zwerchfell bezeichnet, womit man 
es zu iibersetzen pflegt, sondern dab es jenen ganzen Komplex von 
Organen, der sich an das Zwerchfell anlehnt, die Nieren und ihre 
Umgebung und mit der Niere wiederum die Geschlechtsorgane um- 
fabt. Denn eine scharfe Sonderung dieser Organe, wie sie spater 
den Hippokratikern oder dem in zoologischer Beobachtung geiibten 
Aristoteles zu Gebote stehen mochte, lag natiirlich dem homerischen 
Zeitalter fern. Gleichwohl werden wir vermuten diirfen, dab es zwi- 
schen den anatomischen Vorstellungen der primitivsten Zeit und der 
gereifteren Kenntnis der spateren Arzte und Philosophen an Zwischen- 
stufen nicht gefehlt hat; und da mag nun Homer wohl eine solche 
bezeichnen, bei der sich der Zusammenhang zwischen der da i Leben 
erhaltenden Atmung und den Bewegungen der Eingeweide schon 
hinreichend der Beobachtung aufgedrangt hatte, um, wenn auch eine 
genaue Abgrenzung noch fehlte, doch die vorwaltende Aufmerksam- 
keit dem wichtigen Muskel zuzuwenden, der die Atmung im Gange 
halt und dessen Bewegungen sich besonders bei lebhafteren Affekten 
der Wahrnehmung aufdrangen, dem Zwerchfell x ). Eine solche Trans- 
lokation des urspriinglichen Seelensitzes mubte vor allem auch von 
der bei Homer schon stark hervortretenden Vorstellung der Psyche 
als Hauchseele unterstiitzt werden * 2 ). Damit bewegen sich diese Vor¬ 
stellungen sichtlich in einer Richtung, in der sie einerseits in die 
einzelnen, spezifische Seelenkrafte bezeichnenden Organseelen und 
anderseits in die vom Korper trennbare ungeteilte Psyche iiberfiihren. 


x ) Bei Hesych findet sich fiir (ppeveq die Definition: pepo<; ti tujv evxoaGiujv 
to utto tuj unaxi Kei'juevov to biaqppcrfjua tou otuGouc;. Das sind eigentlich zwei 
Definitionen, die einander widersprechen. Nach dem ersten Satz liegen die eppevet; 
»unter der Leber*, was fiir die Nieren und andere Baucheingeweide zuirefTen wiirde. 
Der zweite Satz ist offenbar nur eine kurze Wiederholung der zuerst sich bei Plato 
(Timaus 70 A) findenden Definition der cppeve<; als bidfppcrf.uGt- 

2 ) Deutlich weisen namentlich solche Stellen bei Homer auf das Zwerchfell hin, 
wo von einem Erbeben der eppeveq in der Brust die Rede ist (z. B. II. 10, 9), wah- 
rend anderseits dies mindestens zweifelhaft wird, wenn jene >ringsum schwarz« 
(d|U(piiLi€Aaivai) genannt werden (II. I, 103), was wohl fiir Nieren und Leber, sicher- 
lich aber nicht fiir das Zwerc’nfell zutrifTt. 






Die Korperseele. 


15 


Die Niere als Seelentrager riickt damit aber allerdings zugleich in 
jene Reihe uralter Vorstellungen zuriick, die zwar dereinst in weitester 
Verbreitung lebendig waren, aber so friih schon durch andere Mo¬ 
tive verdrangt wurden, daft sie heute nur noch in den alteren Uber- 
lieferungen der Kulturvolker und da und dort in den Brauchen der 
Naturvolker anzutrefifen sind. So gehort z. B. die Erwahnung der 
Nieren als Sitz der Seele vornehmlich solchen Biichern des alten 
Testaments an, die von der Bibelkritik einer friiheren Uberlieferung 
zugezahlt vverden, und im neuen Testament verschwindet sie vollig x ). 
Um so langer erhalt sie sich bei zahlreichen Volkern in mannigfacher, 
zum Teil bis in neuere Zeiten herabreichenden Resten des Zauber- 
glaubens, bei denen dann freilich durchweg die Erinnerung an ihren 
Ursprung verschwunden ist. Wir werden auf diese Uberlebnisse der 
altesten Seelenvorstellungen spater zuriickkommen (vgl. unten II, 2 c.). 


c. Das Blut als Seelentrager. 

Ungleich dauerhafter als die Niere hat sich das Blut die Stellung 
eines Tragers der Seele bewahrt. Dafl sich gerade diese Vorstellung 
mit unwiderstehlicher Gewalt aufdrangt, ist leicht begreiflich, da nach 
einer Erfahrung, die innerhalb einer barbarischen Kultur oft genug 
wiederkehrt, der im Kampf Verwundete mit dem Blut, das seiner 
Wunde entstromt, zugleich sein Leben verliert. So spiegelt sich 
denn auch diese Anschauung in der mannigfaltigsten Weise in Sittcn 
und Brauchen aus der Vergangenheit der heutigen Kulturvolker 
wie in dem Leben zahlreicher Naturvolker. Die innerhalb einer 
primitiven Kultur weitverbreitcte Sitte, vom Blut des erschlagenen 
Feindes oder auch vom Blut des Opfertieres zu trinken, bietet die 
unmittelbarste Beziehung zu jener Seelenvorstellung. Denn mit 
seinem Blute meint man die Starke und Tapferkeit des Erschlagenen 
sich anzueignen; und beim Blute dcs Opfertieres kommt dazu noch 
die Vorstellung von einer der menschlichen iiberlegenen seelischen 
Macht des Tieres, eine Vorstejlung, die uns unten als die wesent- 
lichste Quelle des ursprlinglichen Tieropfers begegnen wird. Es ist 


x ) Sic findet sich hier, wie ich einer Mitteilung meines verehrten Freundes 
G. Heinrici entnehme, nur an einer einzigen Stelle der Apokalypse (2, 23), bei der 
iibrigens die alttestamentlichc Beziehung (auf Ps. 7, 10) auf der Hand liegt. 








i6 


Die Seelenvorstellungen. 


die gleiche, die sich in einer andern Wendung bei Homer in der 
Hadesfahrt des Odysseus findet, wo die Schatten der Abgeschiedenen 
durch das Blut, das sie trinken, zu vorfibergehender Besinnung er- 
wachen (Od. u, 145 ff.). Bei den Tragikern ist diese Vorstellung 
verschwunden. Die Schatten im Hades nehmen hier ohne weiteres 
teil an den Schicksalen der Lebenden: die Schattenseele hat dem- 
nach in der Entwicklung dieser Vorstellungen allmahlich iiber die 
Blutseele den Sieg davongetragen (Sophokles Antig. 897 ff.). Ubrigens 
findet sich schon bei Homer ein Obergang zu dieser reifereti Vor¬ 
stellung: der Schatten des Tdresias bedarf des Bluttranks nicht. Der 
Seller, der als Lebender bereits die Zukunft geschaut hat, wandelt 
auch unter den bewuOtlosen Schatten noch als ein Sehender. Es ist 
ein gewili unbeabsiclitiger und doch iiberaus feiner Zug dichterischer 
Empfindung, daft hier gerade in dem durch sein geistiges Vermogen 
fiber gewohnliche Sterbliche herausragenden Seller die Psyche ge- 
wissermaOen den Sieg fiber die im Blute sitzende Korperseele 
davontragt. Eine andere Form der gleichen Grundanschauung 
ist es, wenn bei den Kariben der Erstgeborene mit dem Blut 
seines Vaters besprengt wird, augenscheinlich in dem Gedanken, 
dadurch dessen seelische Eigenschaften auf ihn zu fibertragen, oder 
wenn nacli uralter, in verschiedenen Modifikationen fiber die ganze 
Erde verbreiteter Sitte zwei Menschen Brfiderschaft schlieflen, indem 
sie sich beide eine Wunde beibringen und wechselseitig das Blut aus 
ihr saugen. Blutgemeinschaft bedeutet eben hier Seelengemein- 
schaft 1 ). Die grofie Rolle, die beim Opferkult allerorten das Blut 
spielt, leitet sich aber schlieftlich aus der namlichen Vorstellung her. 
Wie die Eingeweide urspriinglich nicht als die an sich wertvollsten 
und noch weniger umgekehrt als die fur den Opfernden ungenieO- 
barsten Teile gespendet werden, was ffir die besonders bevor- 
zugten, wie Fett und Nieren, iiberhaupt nicht zutrifft, sondern deshalb, 
weil sie Seelentrager sind, so gilt das auch von dem Blute. Wenn 
aber dieses im ganzen am dauerndsten solchen Vorzug genieftt, so 
ist das zugleich ein Zeugnis ffir die Beharrlichkeit der Vorstellung, 
daO im Blut die Seele enthalten sei. Man giefit das Blut am Opfer- 


x ) Trumbull, The Blood Covenant, 1885, p. 5 ff. J. G. Frazer, The golden Bough 2 , 
I900, I, p. 353fF. Wellhausen, Reste arabischen Heidentums 2 , 1897, S. 128. 
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altar aus oder spritzt es iiber den Opferstein, damit die Gottheit in 
derselben Weise, wie man es selber beim Trinken des Blutes zu tun 
meint, die Seele des Opfers in sich aufnehme. Ein schlagendes Licht 
auf diese Ubertragung wirft die von Herodot berichtete Form des 
Biindnisschluflcs bei den arabischen Grenzbewohnern Agyptens, bei 
denen das Blut, das jeder seinem Daumen entnahm, unter Anrufung 
der Gotter auf die heiligen Steine gestrichen wurde (Herodot 3, 8). 
Wenn, wie wir annehmen diirfen, dabei zugleich die Verbiindeten 
selbst nach alter Sitte wechselseitig ihr Blut genossen, so erhellt 
deutlich, wie hier die Gotter nur als Teilnehmer des Blutsbiindnisses 
erscheinen 1 ). Auch in diesem Fall ist das Symbol urspriinglich kein 
Symbol, sondern unmittelbare sinnliche Wirklichkeit: die Blutsbriider 
werden eines Sinnes, weil sich mit dem Blut ihre Seelen mischen, 
und die Gottheit schtitzt das Biindnis, weil auch auf sie das vereinigte 
Blut beider iibergeht. Von hier aus wird zugleich die bevorzugte 
Bedeutung verstandlich, die bei dem Menschen- und Tieropfer iiberhaupt 
dem Blut beigelegt wird. Das Blut der geschlachteten Menschen 
und Tiere ist es, das bei den kannibalischen Formen des Totenkultus, 
von denen sich namentlich bei afrikanischen Stammen noch Reste 
erhalten haben, iiber dem Grabe des Verstorbenen ausgegossen wird; 
und das Blut der Tiere ist es, mit dem bei dem Opferkultus der 
Semiten der Opferstein bespritzt wird, indes die Opfernden selber 
das Fleisch verzehren 2 ). Hier beriihrt sich die Darbringung des 
Blutes am nachsten mit der der Nieren und ihres bettes. Beide 
sind ja Seelentrager; ihre Hingabe bedeutet daher unmittelbar, daO 
der Opfernde den besten Teil des geopferten Tieres, seine Seele, den 
Gottern spendet 3 ;. 


d. Ausscheidungcn, Wach stumsp r o dukte und andere zum Menschen 
gehbrige Dinge als Seelentrager. 

Wie das Blut, das aus der Wunde des im Kampfe Gefallenen 
ausstromt, seine Seele wegtragt, so verbindet sich in der Sphare 

*) Wellhausen, Reste arabischen Heidentums 2 , 1897, S. 128. J. G. brazer, The 
golden Bough 2 , I, 1900, p. 353(T. 

2 ) R. Smith, Religion der Semiten, S. 241. 

3 ) R. Smith, Die Religion der Semiten, S. 153* Auf den Ursprung und den 
Bedeutungswandel der hier an den Seelenglaubcn ankniipfenden Opfcrvorstellungcn 
werden wir bei diesen zuriickkommen. 

Wunclt, Volkcrpsychologie II, 2. 


2 
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eines primitiven Denkens auch mit andern Ausscheidungen des 
Korpers und weiterhin selbst mit Gegenstanden, die zum Eigentum 
einer Person gehorten oder auch nur mit dieser in nahere Beriihrung 
traten, mit Gcraten, Speisen, Getranken, die Vorstellung, daD sie 
etwas von der Seele des Menschen in sich schlieflen und daher die 
gleichen Wirkungen wie diese ausiiben konnen. Sichtlich gehoren 
diese Vorstellungen in ihrer urspriinglichen, direkt in den Seelen- 
glauben heriiberreichenden Form im allgemeinen einer noch alteren 
Schicht des mythologischen Denkens an als die von der Blutseele. 
Daftir spricht, daft sie meist nur noch in mancherlei Umwandlungen 
und Nachwirkungen nachzuweisen sind, weshalb denn auch die Riick- 
beziehung auf urspriingliche Seelenvorstellungen so lange zweifdhaft 
sein kann, als man die einzelnen Erscheinungen auflerhalb ihres Zu- 
sammenhangs betrachtet. 

Vor allem gilt das von den natiirlichen fliissigen und festen Aus¬ 
scheidungen, dem Harn, dem Kot, dem Speichel usw. Sie spielen 
in dem Aberglauben aller Lander und Volker eine wichtige Rolle als 
Zaubermittel, ohne daB sich meistens eine direkte Beziehung zu 
Seelenvorstellungen mehr nachweisen laftt. Doch auf je tieferer Stufe 
man den Gebrauch solcher Zaubermittel antrifft, urn so starker tritt 
die Analogie mit den entsprechenden Blutzeremonien hervor, bei 
denen die Uberzeugung unverkennbar ist, dafl seelische Krafte im 
Blut ihren Sitz haben. Dabei haben sich hier jene Vorstellungen 
in einer doppelten Richtung entvvickelt. In einer ersten, die aller 
Wahrscheinlichkeit nach die urspriinglichere ist, gehen mit der 
Ausscheidung eines Menschen, die von einem andern genossen wird, 
auch dessen seelische Eigenschaften auf diesen iiber. So trinkt bei 
den Papuas auf Neu-Guinea der Jiingling bei der Mannbarkeitsvveihe 
von dem Urin eines Hauptlings oder wird mit demselben besprengt. 
Auch als Liebeszauber werden diese Exkrete zuweilen verwendet, 
wobei wohl ebenfalls urspriinglich die Idee eines direkten seelischen 
Einflusses durch den Ubergang aus einem Menschen in einen andern 
zugrunde liegt. Doch hat in diesem Fall der Aberglaube haufig For- 
men angenommen, durch die er diesem Ursprung entfremdet wurde, 
indem an die Stelle des Genusses der Exkrete durch den zu Bezaubern- 
den eine Art Ablosung der ekelhaften Sitte in dem Brauche getreten 
ist, jene Exkrete, denen die Zauberwirkung zugeschrieben wird und 
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die wohl urspriinglich als Seelentrager galten, unter Beifligung von 
Beschworungsformeln, die nun als Vermittler einer magischen Fern- 
wirkung dienen, irgendwo in der Erde zu bergen oder umgekehrt an 
einer durch besondere Merkmale ausgezeichneten Stelle unterzu- 
bringen*). 

Die gleichen Verwandlungen hat das Sekret des Speichels in 
seinen Beziehungen zu den Seelenvorstellungen erfahren. Auf der 
einen Seite erscheint dieses Sekret, als Trager seelischer Eigen- 
schaften, dem Blute verwandt: so wenn bei einzelnen ostafrikanischen 
Stammen die Mischung des Speichels ahnlich wie die Mischung des 
Blutes als Zeichen des Bundnisses gilt. Auf der andern Seite wird 
es offenbar in enge Beziehung zum Atem gebracht, wozu neben dem 
Ursprung aus dem Munde die schaumige Beschaffenhcit der Fliissig- 
keit das ihrige beitragen mag: der Speichel wird so gleichzeitig gc- 
wissermaOen zum Stellvertrcter der Hauchseele. Das Bespcicn gilt, 
ahnlich wie das Anhauchen, noch im heutigen Volksaberglauben als 
magisches Mittel gegen Krankheiten; und bei Naturvolkern findet es 
sich in gleichem Sinne als Gegenzauber beim Anblick gefiirchteter 
Naturereignisse, besonders des Gcwitters oder der Wolken, die 
ein solches ankiindigen 2 ). Vielleicht ist der Kufl urspriinglich unter 
dem Zusammenwirken beider Motive an verschiedenen Orten un- 
abhangig entstanden. Doch ist wohl hier der entscheidende Einflufl 


*) J. G. Bourke, The Use of human Ordure and human Urine, 1888. K. Th. 
Preuss, Globus, B, 86, 1904, S. 325K. Zu den zuletzt erwahnten Erscheinungen 
gehort wohl auch der weit verbreitete Aberglaube der Gewohnheitseinbrecher, nach 
welchem ihre auf einem Tisch oder Fenstersims der beraubten Wohnung hinterlassencn 
Exkremente sie vor Entdeckung sichern sollen. Vgl. dariiber PIcllwig in Aschaffen- 
burgs Monatsschrift fiir Kriminalpsychologie, Bd. 2, I 9 ° 5 j S. 256ff., 639ff. Dieser 
»grumus merdae* der Einbrecher reiht sich den zahlreichen Erscheinungen an, in denen 
in aberglaubischen Verbrechersitten besonders lange die Nachwirkungen primitiver An- 
schauungen fortdauern. Man denke nur z. B. an die Tatowierungen der Verbrecher und 
Prostituierten (Teil I, S. 167). Der ungehcuere Wechsel der Gliickschancen, der mit 
diesen Berufen verbunden ist, bildet wohl das hauptsachlich begiinstigende Moment fur 
die Erhaltung soldi aberglaubischer Brauche, wozu bei manchen, wie z. B. der Tiito- 
wierung, als negatives Motiv die reichliche MuBe hinzukommt, die das verponte 
Gewerbe in den Pausen seiner Ausiibung dem Tatigkeitstrieb iibrig laBt. 

2 ) Wuttke, DcutscherVolksabcrglaube 2 , S. 171. Mooney, Ethnol.Rep., Washington, 
VII, 1891, p. 348 ff. v. d. Steinen, Unter den Naturvolkern Zentral-Brasilicns, 1897, 
S. 400 ff. 
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der Vorstellung eincr Seelenmischung durch den Atem zuzuschreiben, 
wie das verbreitete Vorkommen der in den meisten Fallen wahr- 
scheinlich mit dieser Vorstellung zusammenhangenden Zahnverstiim- 
melungen, auf die wir unten zuriickkommen werden, wahrscheinlich 
macht. 

Bei der zweiten moglicherweise spateren, jedenfalls aber langer 
beharrenden Form dieser an Ausscheidungen oder an auOere, zum 
Menschen gehorende Dinge gebundenen Seelenvorstellungen gelten 
diese Objekte als die Trager irgendwelcher seelenartiger Krafte, 
die aber doch von der Seele des Menschen selbst unterschieden 
werden. Es mag dabei noch die dunkle Vorstellung obwalten, daft 
der Mensch seine eigenen seelischen Eigenschaften auch solchen 
Produkten seines Korpers oder, bei einer weiteren Verschiebung dieser 
Vorstellungen, den Speisen, Geraten, Werkzeugen mitteile, deren er 
sich bedient. Aber cine bestimmte Beziehung zur eigentlichen Seele, 
wie im vorigen Fall, ist nicht mehr vorhanden. Hier ist daher un- 
mittelbar der Ubergang zu der weiteren Anschauung gegeben, daO 
den Objekten magische Eigenschaften zukommen, iiber deren Ursachc 
man sich iiberhaupt keine weitere Rechenschaft gebcn kann. Solche 
Eigenschaften konnen dann aber wieder von doppelter Art sein, ohnc 
dafl sich freilich irgendwie eine scharfe Greuze zwischen beiden Fallen 
ziehen laDt. Eincrseits konnen namlich die verschiedenen Sekretc 
des Korpers als Mittcl angesehen werden, durch die sich die Seele 
und folgeweise auch der Korper, der in diesem Stadium des Denkens 
mit ihr cins ist, reinigt und lautert. Flier liegt die psychologische 
Hauptquelle der primitiven Volksmedizin, die, von den frijhesten 
Stufen menschlicher Kultur an bis in die Anfange der wissenschaft- 
lichen Heilkunde und in manchen popularen Theorien und Heil- 
methoden noch in die Gegenwart hereinragt. Spater ermaOigen sich 
dann diese den Korper von irgcndwelchen damonischen Machten 
befreienden Ausscheidungen zu Verunreinigungen des Blutes, Scharfen 
der Safte usw. Anfanglich sind sie aber wohl selbst Zauberwesen, die 
sich des inneren Menschen bemachtigt haben. DaO dabei, ahnlich wie 
beim Blutlassen, auch die Riickwirkungen, die solche Ausscheidungen 
auf das Allgemeinbefinden ausiiben, cine Rollc spielen, ist ja nicht 
zu bezweifeln. Aber zunachst bilden sie doch nur ein sekundares 
und die ursprungliche Vorstellung forderndes Moment. Diese in der 
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Theorie der bosen Safte oder, vvie es noch die Paracelsische Medizin 
nennt, dcr Krankheitsgeister nachwirkende Vorstellung ist offenbar 
die, dab der Krankheitsgeist ein die eigene Seele des Mcnschen 
bedrangendes seelenartiges Wcsen sei, das in der die Heilung 
oder Erleichterung herbeifiihrenden Ausscheidung aus dem Kdrper 
entfernt werde. So zeigt sich hier ein deutlicher Zusammenhang 
mit den Besessenheitsvorstellungen, auf die wir spater kommen 
werden, nur daO bei den letzteren die Hauch- oder Traumseele die 
entscheidende Rolle spielt. Zugleich aber tritt durch diese Beziehung 
zum Gebiet dcs Damonischen die Ausscheidung in eine je nach den 
besonderen Bedingungcn mehr oder weniger enge Verbindung mit 
Kultuszeremonien. Einen Beleg hierzu bildet besonders diejenige 
Sckretion, die bei den sonstigen Seelenvorstellungen dieser Art ganz 
zuriicktritt: die SchweiOabsonderung. Das Schwitzen, das schon bei 
den Naturvolkern in Krankheiten oder auch zu allgemeinen und dann 
periodisch wiederkehrenden Reinigungszwecken in der verschiedensten 
Weise provoziert vvird, nimmt hier nicht seltcn innerhalb der religiosen 
Riten eine Stellung ein, die zwischen Damonenaustreibung und Lus¬ 
tration die Mitte halt. Wie die aubere Abwaschung unmittelbar als 
eine Reinigung auch des inneren Menschen empfunden wird, so er- 
scheint der reichlich sich ergieOende Schweift als eine analoge 
Reinigung, mit der sich nun weiterhin noch die auch sonst an die 
Sekrete gebundene Vorstellung einer Entfernung damonischer Krafte 
verbindet. Die grofle Ausdehnung, die auf dem amerikanischen 
Kontinent der Aufenthalt in Schwitzhausern als Bestandteil allge- 
meinerer Kultbrauche gewonnen hat, erklart sich wohl aus dem 
Zusammenwirken dieser beiden sich wechselseitig verstarkenden 
Motive*). 

Von dieser Vorstellung der Reinigung von schadenbringenden 
Geistern, die in irgendwelchen Ausscheidungen den Kdrper verlassen, 
flihrt nun nur ein kleiner Schritt zu der weiteren einer solclicn 
Produkten selbst innewohnenden magischen Kraft, die entweder 
dem, der sie bertihrt, oder, namentlich wenn weitere Zauber- 
mittel hinzukommen, durch Fernwirkung einem andcrn, der durch 

x ) Stevenson, Ethnol. Report, Washington, VIII, 1891, p. 242. Turner, eben- 
da XI, 1894, p. 300 ff. Uber die Verbreitung von Schwitzkuren bei den Naturvolkern 
Uberhaupt vgl. Max Bartels, Die Medizin der Naturvolker, 1893, S. 135ff. 
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magische Zeremonien mit ihnen in Verbindung gebracht wird, Schaden 
zufugen, oder die auch, in einer selteneren, entgegengesetzten Wen- 
dung der gleichen Anschauung, Gliick bringen oder Zauberkrafte 
verleihen. Die nahere Verfolgung dieser Erscheinungen fallt ganz 
in den Bereich der Zaubervorstellungen, bei denen sie uns noch be- 
schaftigen werden. Hier muOte ihrer nur wegen der unverkennbaren 
Beziehung zu den an die Korperprodukte gebundenen Seelenvor¬ 
stellungen gedacht werden, da sie in der Tat eine der wichtigsten 
Brticken bilden, die von diesen zum Gebiet des Zauberglaubens hin- 
iiberfiihren. Indem hier die Vorstellung der magischen Fernwirkung 
hinzutritt, regt sich aber zugleich eine andere Assoziation, die auch 
sonst noch bei dem Zauberglauben eine Rolle spielt. An die Vor¬ 
stellung einer Wirkung aus der Verborgenheit kniipft sich der 
Trieb, das Objekt in der Erde oder an einem sonst dem Blick 
entzogenen Ort zu bergen, eine Assoziation, die in dem Aberglauben 
aller Zeiten und Volker eine hervorragende Rolle spielt 1 ). Von da 
aus libertragt sich dann die ahnliche Vorstellung von den Aus- 
scheidungen auf andere Teile des Korpers, besonders auf Ilaare, 
Nagel, und endlich auf Speisen, Gerate, Waffen, mit denen jemand 
in Beriihrung gekommcn ist. So geht die Seele oder ein Teil von 
ihr von dem Menschen selbst auf sein Eigentum und seine Umgebung 
liber. Alles was die Erinnerung an ihn und was vor allem die Er- 
innerung an einen Verstorbenen zuriickrufen kann, tragt etwas von 
seiner Seele an sich. Endlich geht die gleiche Vorstellung auf Ob- 
jekte unbekannten Ursprungs, auf Spcisereste, Gerate, Kleider, die 
man irgendwo vorfindet, liber. Der Volksaberglaube verbietet es, 
solche Dinge sich anzueignen, weil schlimme Eigenschaften ihres 
Besitzers oder ein Zauber, den er in sie gelegt, aus ihnen auf 
den libergehen konnen, der sie berlihrt. In das gleiche Gebiet 
gehoren die in der Medizin der Natur- und im Aberglauben der 
Kulturvolker herrschenden Vorstellungen von der Ubertragung der 
Krankheiten auf andere Menschen, Tiere oder Pflanzen durch deren 
Beriihrung mit Ausscheidungen, Korpertcilen oder auOeren, einem 
fremden Besitzer gehorenden Gegenstanden 2 ). 


x ) Vgl. z. B. Wuttke, Der deutsche Volksaberglaube 2 , S. 31 iff 

2 ) Wuttke a. a. O., S. 291, 307. 
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In eigentiimlich doppelseitiger Bedeutung spielt das Haupthaar in 
diese Anschauungen von der Ubertragung seelischer Eigenschaften 
herein. Wie in ihm die Kraft eines Helden verkorpert gedacht wird, 
so dab mit dem Abschneiden derselben diese Kraft schwindet, sehen 
wir aus der hebraischen Simsonsage (Richter 16, 19)'). Wenn bei 
den Semiten wie andern Volkern das Ausraufen oder Scheren des 
Haares ein regelmafiiger Bestandteil der Trauerzeremonien ist, so 
waltet dabei wahrscheinlich dieselbe Vorstellung: der Trauernde fiihlt 
sich geschlagen, seine Lebenskraft geschwunden. In einer weiteren 
Entvvicklungsform der gleichen Sitte wird die Leiche selbst mit den 
absreschnittenen Haaren der zuriickbleibenden Genossen bedeckt. So 
tragen die Achiier den Leichnam des gefallenen Patroklos, iiber- 
streut mit den geschorenen Locken der Freu;ide, und Achill weiht 
ihm seinen dereinst dem heimischen Fluftgott gelobten Haarschmuck 
(II. XXIII, 135 ff.). Hier beriihrt sich zugleich die Vorstellung eines 
Ubergangs seelischer Krafte in das wachsende Haar mit dem Ge- 
danken des Totenopfers in jener urspriinglichsten Form, in welcher 
dieses eine Hingabe des Opfernden selbst in der nachsten stellver- 
tretenden Form eines die Seele in sich tragenden Korpcrteils ist, so 
daO wiederum das Haaropfer in diesem Fall dem im selben Sinn 
gcbrauchten Blutopfer als analoge Erscheinung zur Seite tritt 2 ). Als 
ein Ableger dieser Vorstellungen darf endlich wohl die Rolle am 
gesehen werden, die allgemein in der magischen Volksmedizin das 
Haar spielt, als ein Mittel Krankheiten dadurch zu bannen, dal) Haare 
des Kranken in der Erde vergraben oder in einen Baum versteckt 
werden. Auch hier konnen ubrigens wieder die Nagel oder andere 
in unmittelbarster Beziehung zu ihrem Eigentiimer stehende Objekte, 


') Daft Delila, chc sie dem Simson mit den sieben Locken, die sie ihm vom 
Ilaupte schert, seine Kraft raubt, dieses zweimal vergeblich versucht hat, indem sic 
ihn (scltsamer Weise auf seinen eigenen Rat) zuerst mit sieben Seilen von frischem 
Bast und dann mit sieben noch zu keiner Arbeit gebrauclitcn Stricken bindet, ist ein 
merkwiirdiger Zug. Auch diese magischen Bindezeremonien gehoren namlich zu dem 
Inventar allverbreiteter Zaubermittel, wobei in diesem Beispiel die in alien drei Fallen 
vorkommende Siebenzahl offenbar noch eine unterstiitzende magische Bedeutung hat. 
Es ist, als wollte der Erziihler sagen: liber alien andern Zauberkraften steht der Zauber 
des Haares. 

2 ) Uber ahnliche Gebrauche bei Naturvblkem vgl. Tylor, Anfange der Kultur II, 
S. 403. Frazer, The golden Bough 2 , I, p. 369ff. 
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besonders ein Stuck Kleidung, erganzend oder ersetzend fiir das Haar 
eintreten T ). Unter den sonstigen Korperteilen stehen dabei solche, die 
durch ihren fortwahrenden Gebrauch der Aufmerksamkeit besonders 
sich aufdrangen, wie die Zahne und Finger, in erster Linie. Auf die 
Bedeutung der Zahne werden wir wegen ihrer niiheren Beziehungen 
zur Hauchseele unten zuriickkommen (3, d). Die Finger empfangen 
auDerdem wahrsclieinlich durch die mit ihnen verbundenen, dem Haar 
an magischer Wirkung nahe stehenden Nagel ihre spezifische Weihe. 
Beide, Zahne und Finger, werden darum auch noch da, wo die Er- 
innerung an ihre Bedeutung als Seelentrager geschwunden, mit Vor- 
liebe als Amulette verwendet * 2 ). 

In alien diesen Ziigen der Sitte und des Volksglaubens haben wir 
Erscheinungen vor uns, die, wie sie sich von den friihesten Stufen 
menschlicher Gesittung an in ihren leisen Nachklangen bis in die 
Gegenwart erstrecken, so bei aller Zersplitterung im einzelnen schliefl- 
lich auf eine gemeinsame Wurzel zuruckgehen, nur dafl diese freilich, 
wall lend sie neue SchoBlinge treibt, die sich an anderwarts ent- 
sprungene mythische Vorstellungen anlehnen, selbst allmahlich ver- 
dorrt oder doch nur noch wenigen ihr enger verbunden gebliebenen 
Trieben Nahrung zufuhrt. Diese Wurzel ist die Vorstellung, dafl 
alles, was der Mensch nach auflen abgibt oder was von seinem 
Korper weggenommen wird, seelische Knifte in sich birgt. Diese 
Vorstellung, die zunachst nichts ist als ein natiirlicher Ubergang der 
Korperscele auf irgendeinen Teil des Korpers, differenziert sich nun 
aber, indem weitere Motive hinzutreten, die teils einzelnen der Edukte 
und Teile des Korpers vorwiegend die Aufmerksamkeit zuwenden, 
teils Assoziationen mit sonstigen Seelenvorstellungen und ihren Deri- 
vaten wachrufen. Solche Motive bestehen namentlich bei den uatiir- 
lichen Ausscheidungen in der erhohten Temperatur, durch die sie 
die Vorstellung der beseelenden Lebenswarme wachrufen, eine Vor¬ 
stellung, die durch die Assoziation teils mit dem Blut, diesem Haupt- 
trager der Korperseele, teils mit dem Atem, also der Hauchseele, 
unterstiitzt wird. Ein Reihe anderer Verbindungen erhebt sich da- 
gegen bei jenen Produkten des Korpers, die, wie die Haare und 

x ) Wuttke a. a. O., S. 3ioff. 

2 ) Vgl. J. G. Bourke, The medicine-man of the Apache, Ethnol. Rep., Wa¬ 
shington, IX, 1892, p. 469 ff. 
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Nagel, unmittelbar in ihrem Wachstum zu verfolgen sind und da- 
diirch, gleich dem wachsenden Korper selbst, abermals die Vor- 
stellung des Belebtseins erwecken. NaturgemaB verschwindet diese 
Vorstellung nicht, wenn die leile vom Korper getrennt werden, 
ahnlich wie ja auch das dem Korper entstromende Blut noch die 
beseelende Kraft bewahrt. Dazu verleiht aber die den Zerfall der 
Fliissigkeiten und Weichteile des Leibes weit iiberdauernde Be- 
schaffenheit dieser Wachstumsprodukte ihnen als den bleibenden 
Tragern der Erinnerung an ihren Besitzer eine Bedeutung, in der es 
mit ihnen nur die 1 eile des Knochengertistes aufnehmen konnen, auf 
die nach der Verwesung der Leiche ebenfalls die Totenverehrung 
iibergeht. Die Erinnerung, die solche Produkte und Reste wach- 
rufen, bedeutet fiir den Naturmenschen zugleich beseelte Fortdauer 
des Erinnerten. In dem von dem Korper getrennten Teil lebt 
mindestens noch ein Teil seiner Seele weiter. Fiir die zuriickbleiben- 
den Knochenreste, in denen nach einer weit verbreiteten Vorstellung 
die Seele nach der Verwesung des Leibes ihren dauernden Sitz auf- 
schlagt, konnen daher auch geradezu Haare und Nagel stellvertretend 
als Objektc der Totenverehrung dienen. So schneidet der Angola- 
Neger dem in der Feme Verstorbenen Haare und Nagel ab, urn sie 
in der Heimat unter seinem Grabmal beizusetzen r ). Besonders das 
Haar aber behauptet hier vor andern Resten den doppelten Vorrang, 
daB es fast ins unbegrenzte seine ihm im Leben zukommende Be- 
schafifenheit bewahrt, und daO es nicht bloB vom Korper des Toten, 
sondern auch von dem des Lebenden getrennt werden kann, so daB 
es zugleich zu einer iibertragbaren seelischen Kraft wird, die der 
seines Haarschmucks Beraubte einbiiBt, oder mit der der Mensch 
freiwillig einen Teil seines Selbst den Gottern oder der Seele eines 
Abgeschiedenen opfert. Loser und unbestimmter werden die Asso- 
ziationen, die sich anspinnen, wenn solche zum Menschen ge- 
horende Teile oder Bestandteile seines auBeren Besitzes ohne Hin- 
weis auf eine bestimmte Personlichkeit irgendwo gefunden werden. 
Indem sich hier die Erinnerung ins Unbestimmte verfluchtigt, schwindet 
sie gleichwohl nicht ganz. Etwas von diesem Gefiihl, das mit den 
auBeren Spuren eines Menschen die dunkle Vorstellung seiner geistigen 


x ) NVangemann, Evangelische Missionsarbeit in Siiclafrika, 1872, S. 68. 
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Gegenwart verkniipft, lebt ja auch noch in uns, wie wir besonders 
lebhaft da empfinden, wo wir uns etwa den Objekten der taglichen 
Umgebung eines kiirzlich Verstorbenen gegeniibersehen. Aber in 
diesem Fall wird eben nur durch die besonderen Bedingungen des 
Falls ein Gefiihl in grofterer Starke erweckt, das wohl nirgends ganz 
fehlt, wo wir, namentlich unter einigermaften ungewohnten Umstanden, 
Spuren menschlichen Tuns, losgelost von dem, zu dem sie gehoren, 
begegnen. Dieses Gefiihl, das hier nur noch um die Schwelle unseres 
Bewufttseins leise osziiliert, wird bei dem Naturmenschen um so 
starker, je mehr noch in ihm die Vorstellung lebt, daft in ali.es das, 
was zu dem Menschen in Beziehung steht, auch seelische Krafte von 
ihm hiniiberstromen. Wo der Eigentiimer solcher Objekte unbekannt 
ist, da steigert sich dann bei ihm jenes Gefiihl zur Furcht vor un~ 
heimlichen Machten. So wohnen in allem dem, was zum Menschen 
gehort, mag es nun in Ausscheidungen oder Teilen seines Korpers 
bestehen oder endlich ein aufterer Besitz sein, schlieftlich seelische 
Krafte; oder, bei einem andern, namentlich den Riickwjrkungen 
der korperlichen Ausscheidungen entstammenden Wandel der gleichen 
Vorstellung, bergen sie ein der eigenen Seele urspriinglich fremdes 
damonisches Wesen, das jene bedrangt oder sich mit ihr ver- 
mischt hat. So liegen gerade bei dieser Form des Seelenbegriffs, 
bei der sich die Substrate des seelischen Lebens von dem Korper, 
an den sie urspriinglich gebunden gewesen, getrennt haben, die 
Wege offen, die von dem Seelen- zum Zauberglauben hinuber- 
fiihren. Bei dem letzteren werden wir daher diesem Zusammen- 
hang wiederum begegnen. Schon hier ersieht man aber unschwer, 
daft die Zaubervorstellungen selbst so zu sagen ein von den 
Seelenvorstellungen abgezweigtes und in einzelnen Teilen noch 
immer von ihnen beherrschtes Gebiet sind. Und unter alien Seelen¬ 
vorstellungen sind es diese, die von einer gewissermaften in Teile 
zerspaltenen und in diesem Zustand vom Korper selbst sich tren- 
nenden Seele ausgehen, die jenen Ubergang am unmittelbarsten ver- 
mitteln. In der Abtrennung des Seelenteils von der an den Korper 
gebunden bleibenden Gesamtseele ist so gewissermaften ein Vorbild 
fur den Ursprung des Zauberglaubens selbst gegeben, der nach seinen 
wesentlichsten Motiven eben eine Verlegung seelischer Eigenschaften 
von gesteigerter Macht in auftere Objekte ist, worauf dann diese 
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Macht einzelne Menschen beeinflussen oder in einer weiteren natiir- 
lichen Wandlung der Vorstellungen auf sie iibergehen kann. 


e. Die Seele im Blick des Auges. 

Wie im Blute und in den sporadisch seine Stelle vertretenden 
Fliissigkeiten nach dem Glauben des Naturmenschen die Seele den 
Korper verlaBt, oder in einzelnen ihrer Teile und Krafte nach auBen 
dringt, so gibt es schlieBlich noch eine letzte geheimnisvollere und 
gewissermaBen immateriellere Beziehung zwischen ihr und der AuBen- 
welt, bei der sie in der Regel wohl ganz im Korper bleibt, aber 
gleichwohl auBere Wirkungen hervorbringen kann. Es ist die Vor- 
stellung vom Sitz der Seele im Blick des Auges, wobei jedoch der 
letztere bereits zwischen einem eigentlichen Trager der Seele und 
einem bloBen Ausgangspunkt von ihr ausgeiibter magischer Ein- 
fliisse mitten inne steht. Dafiir, daB das Auge zuweilen noch als 
wirklicher Sitz der Seele vorgestellt wird, spricht iibrigens der Vor- 
zug, den bei der Herrschaft kannibalischer Brauche oder beim Opfer- 
schmaus neben andern Teilen auch das Auge genieBt, da hier offen- 
bar wieder der Glaube bestimmend ist, daB man auf diesem Wege 
die Seele des Opfers in sich aufnehmen konne 1 ). Anderseits ist es 
der im »bosen Blick« getibte Zauber, der nach der fiber alle Teile 
der Erde, bei primitiven Naturvolkern wie noch im heutigen 
Volksaberglauben verbreiteten Vorstellung vom Lebenden ausgeht, 
ohne daB dabei die Seele selbst ihrcn Sitz im Korper verlaBt. 
Die psychologischen Motive dieser widerspruchsvollen Vorstellungen 
sind leicht verstandlich. Objektiv liegt hier offenbar die Tatsache 
zugrunde, daB fur uns in dem Blick der gesamte geistige Ausdruck 
des Menschen, wie er nicht bloB durch die Stellung und Bewegung 
des Auges selbst, sondern auch durch die sonstigen mimischen Be- 
wegungen bestimmt wird, enthalten ist. Subjektiv kommen dazu die 
Gefiihle der Furcht, die der fcindselig oder drohend auf uns ge- 
richtete Blick eines andern Menschen hervorruft. Hieraus erklart es 
sich denn auch, daB von alien Arten der Korperseele vorzugsweise 
diese es ist, die zu einer Quelle jenes magischen Zauberglaubens 
wird, als die wir sie bei der Erorterung des letzteren noch kennen 


x ) Waitz-Gerland, a. a. O. VI, S. 162, 647. 
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lernen werden (siehe unten II, 2, c.). Fur die Eigenart dieses Sejelen- 
begriffs selbst muO nur noch zweier mit jenem Schwanken zwischen 
festem Seelensitz und Ausgangsort seelischer Einfliisse zusammen- 
hangender Bedingungen gedacht werden. Die eine besteht in dem 
Reflexbildchen leuchtender Objekte auf der Hornhaut, die andere in 
der Existenz der Pupille. In dem hellleuchtenden Hornhautbildchen, 
dem sogenannten »Augenstern«, glaubt der primitive Mensch ein 
inneres Feuer zu sehen, an das er sich die seelischen Tatigkeiten urn 
so leichter gebunden denkt, als dieses Bild im Augcnblick des Todes 
sich triibt oder ganz verschwindet. Die Pupille aber, das »Sehioch«, 
scheint wie dazu gemacht, um den Austritt der Seele oder, wo das 
nicht geschieht, wenigstens den ihrer Fernwirkungen zu vermitteln. 
So spricht sich denn auch die Vorstellung, dab diese Offnungen 
Pforten seien, durch die sich die Seele aus dem Korper entfernen 
konne, vor allem in der weit verbreiteten Sitte aus, dem Verstorbenen 
die Augen zuzudriicken. Fiir unser Gefiihl ist diese Sitte zureichend 
durch den unheimlichcn Eindruck motiviert, den das gebrochene 
Auge des Toten hervorbringt. Fiir den Naturmenschen verbindet 
sich dieses Gefiihl unmittelbar mit dem der Furcht vor der Seele, 
die auf jenem Wege aus dem Auge entweichen und als Damon die 
Uberlebenden gefahrden konne r ). Diese Vorstellung vom Entweichen 
der Seele durch das Auge schlagt aber wiederum eine Briicke, die 
von dcr gebundenen zu der frei wandernden Seele hiniiberfiihrt. 

Neben dem Auge ist es endlich noch der Mund, der zwar nicht 
als Sitz der Seele gilt, aus dem sie aber sichtbarer noch als aus jenem 
bei dem letzten Atemzug entweichend gedacht wird, daher die Sitte 
dem Uberlebenden gebietet, ebenso wie das Auge, auch den Mund 
des Poten zu schlieDen * 2 ). Auf diese Weise wird die aus dem Mund 


x ) Bertholet, Israelitische Vorstellungen vom Leben nach dem Tode, 1899, S. 9. 
Rohde, Psyche, I, S. 23. Analoge Erscheinungen bei Naturvblkern Waitz-Gerland, 
a. a. O., VI, S. 397. 

2 ) Bei den Agyptern wurden allerdings der Mamie umgekehrt Augen und Mund 
geofifnet, >damit sie sehen und sprechen kbnne« (A. Wiedemann, Religion der alten 
Agypter, 1890, S. 125), und doch wohl auch, damit der Seele der Austritt aus dem 
Korper moglich sei, dessen sie bedurfte, um sich dem Totengericht zu stellcn. Auch 
hier liegt also vermutlich die gleiche Vorstellung zugrunde. Doch, indem der Mumie 
gegeniiber die Sorge fiir den Verstorbenen tiber das Grauen vor dem Toten das 
Ubergewicht gewinnt, auBert sie sich in der entgegengesetzten Form. 
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entweichende Seele unmittelbar zur Hauchseele, die im Atem aus- 
stromt, dann weiterhin zur Schattenseele, die im Traum und als 
Gespenst den Lebenden belastigt. Das unterscheidet sie von der 
Seele im Blick des Auges, die zwar ebcnfalls, aber mehr beim 
Lebenden als im Moment des Todes, nach auBen treten kann, und 
die daher immer noch das VVesen einer Korperseele bewahrt. Die 
Gebundenheit, die ihr infolgedessen zukommt, wird dabei iibrigens, 
ahnlich wie uns das noch bei manchen andern Wandlungen des 
Seelenbegriffs begegnen wird, nicht im geringsten als ein Widerspruch 
gegen ihre Fahigkeit, nach auBen zu wirken und selbst gelegentlich 
zu wandern, empfunden, ebenso wie ja auch die verschiedenen 
Seelenformen nebeneinandcr bestehen, ohne dafi sie sich dadurch 
irgendwie wcchselseitig beeintrachtigen *). Ihre Vereinigung finden 
diese disparaten Vorstellungen ebcn doch darin, daB der ganze Korper 
im Grunde als beseelt gilt, und daB sich nur in einzelnen Teilen die 
seelische Kraft mehr konzentriert. Immerhin liegt hicrin bereits die 
Vorbcreitung zu der Untcrscheidung verschiedener Organseelen, 
die sich in dem Augenblick vollzieht, wo zugleich cinzelne seelische 
Tatigkeiten voneinander gesondert und an solche disparate Seelensitze 
verteilt werden. 


f. Die Organseelen als Substrate einzelner Seelenkriifte. 

Nachdem sich in der wechselnden Lokalisation der seelischcn 
Krafte die Scheidung der einheitlichen Korperseele in eine Vielhcit 
einzelner Seelen bereits vorbereitet hat, scheinen es hauptsach- 
lich zwei Momente zu sein, die den hieraus entspringenden Bcgriff 
von Organseelen, deren jede als das Substrat spczifischer seelischer 
Krafte gedacht wird, vollendcn. Auf der eincn Seite verliert die 
einheitliche, an den Korper gebundcne Seele allmahlich ihren Halt, 
indem die feste Assoziation zwischen der korperlichen Form und den 


x ) Man lese die Klagen Hiobs, Gott habe ihn iibergeben seinem Widersacher, 
»dessen Augen iiber ihm funkeln«. »Er hat meine Nieren gespalten und nicht ver- 
schonet; er hat meine Galle auf die Erde geschiittet. Er hat mir eine Wunde iiber 
die andcre gemacht, und ist an mich gelaufen wie ein Gewaltiger< (Hiob 16, 9—14). 
In diesen wenigen Versen sind beinahe alle Vorstellungen dieser primitiven Psycho¬ 
logic vereinigt: die Seele im Blick, in den Nieren, in der Galle, im Blute. 
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scelischcn LcbensauDerungen mehr und mehr zuriicktritt gegeniiber 
der unter dem Eindruck des Todes sich aufdrangenden und durch 
die Traumerscheinungen machtig unterstiitzten Vorstellung, daO die 
einheitliche Seele ein selbstandiges Wesen sei, das im Tode und 
voriibcrgehcnd schon wahrend dcs Lebens, namentlich im Schlaf, von 
dem Korper sich scheidet. Es ist die Vorstellung der Psyche, die 
uns im folgenden naher beschaftigen wird, und die hier in die Umge- 
staltungen des Begriffs der Korperseele eingreift, indcm sie dicsen in 
eine Form iiberfuhrt, in dcr er mit der vom Korper abtrennbaren, 
selbstandigen Seele vcreinbar bleibt. Auf der andern Seite weisen 
aber viele der Motive, die auch dicsem BegrifY* der Psyche zugrunde 
liegen, bereits auf die wachsende Aufmerksamkeit hin, die sich den 
korperlichen Begleiterscheinungen der seclischen Vorgange zuwendet. 
Indem der letzte Atemzug, der letzte Herzschlag an den Augenblick 
des Todes gebunden sind, erscheinen Atmungsorgane und Herz als 
Substrate von Lebensvorgangen, die, wie sie von verschiedcnen Teilen 
des Korpers ausgehen, so auch mit verschiedcnen seelischen Vor¬ 
gangen zusammenhangen. Die Bcobachtung des plotzlichen Still- 
standes dieser Funktionen im Moment des Todes setzt jedoch immer- 
hin eine gewisse Kultur voraus, bei der die Sitte gcbietet, daft der 
Todkranke nicht mehr sich selbst iiberlassen oder gar von seiner 
Umgebung geflohen werde. Darum stirbt der Wilde in der Regel ein- 
sam, falls er nicht gerade eines gewaltsamen Todes stirbt, wo dann 
die begleitendcn Umstande die Aufmerksamkeit von den korper¬ 
lichen Erscheinungen des Todes ablenken. So kann es denn auch 
vorkommen, daft selbst noch auf einer Stufe, wo bereits Totenklage 
und Trauerzeremonien einen breiten Raum in dem Leben dcs Natur- 
menschen einnehmen, zwar der Stillstand der Atmung der Beachtung 
nicht entgeht, dennoch aber Herzschlag und Puls bei der Unter- 
scheidung des Lcbenden und des Gestorbenen noch keine Rolle 
spielen 1 ). Von da aus bleibt aber noch ein weiter Raum, ehe sich 
die Beobachtung den Aufterungen der Gemiitsbewegungen beim 
Lebenden oder gar den subjektiven Empfindungen und Gefiihlen 


x ) Schellong, Zeitschr. fur Ethnologie, Bd. 21, 1889, S. 21. (Mitteilungen iibcr die 
Papuas auf Neu-Guinea.) 
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zuwendet, die im Affekt oder in der Krankheit an einzelne Organe 
gebunden schcinen. Dafl dies geschehe, dazu mufl liberhaupt der 
lebende Mensch, und dazu miissen vor allcm seine Leidenschaften 
und Handlungen zum Inhalt eines selbstandigen Interesses geworden 
scin. Das abcr ist ein Schritt, der bereits jenen lebcndigen Sinn fiir 
die Verwebung menschlicher Gemiitsbewegungen und Schicksale 
voraussetzt, wie er zum erstenmal in den Anfangen der epischcn 
Poesie deutlich sich auspnigt. Die Unterscheidung einer Vielheit von 
Organseclen ist daher nur einer der Reflexe, die diese, dem Lcben 
des handelnden Menschen zugevvandte, gescharfte Aufmerksamkeit 
vvirft. Zugleich flieflen zunachst noch die Tatigkeiten dieser Organ- 
seelen mannigfach ineinander, wie ja die korperlichen Auflerungen 
der verschiedenen seelischen Vorgange sclbst nicht streng geschieden 
sind. Doch allmahlich bilden sich gerade in der Anlehnung an die 
Unterscheidungen einzelner seelischer Erscheinungen scharfere, wenn 
auch zum Teil willkiirliche Sonderungen ihrer Substrate. Zunachst 
bleiben diese Organseclen noch eng verbunden mit einer neben ihnen 
vorhandenen, im ganzen Korper oder vorzugsweise in einem be- 
stimmten Organ konzentriert gedachten Allgemeinseele, bis endlich 
dieser letztere Begriff ganz von dem der selbstandigen Seele, der 
Psyche, verdrangt wird, womit dann die Korperseele liberhaupt ihre 
urspriinglich vorwaltende Bedeutung einbiiflt, wenn diese auch niemals 
ganz verschwindet und zum Teil viel spater noch der Psyche mit 
Erfolg ihre Herrschaft streitig macht. 

Infolge dieser mannigfachen Ubergange, die zwischen der unbe- 
stimmteren Form der gebundenen Seele und den einzelnen Organ- 
seelen, sowie zwischen ihnen und der selbstandigen Psyche moglich 
sind, gibt es nun freilich nirgends einc feste Grenze, bei der sich 
liberhaupt die eine von der andern Form streng scheiden liefle. 
Nur dies steht fest, dafl urspriinglich die Vorstellung der einheit- 
lichen Korperseele im Vordergrund steht, und dafl neben ihr in der 
Beziehung des seelischen Lebens auf das Plerz, die Eingeweide, den 
Kopf und dgl. zwar frlih schon Spuren einer beginnenden, aber 
doch nur hochst unbestimmten Sonderung von Organseelen zu finden 
sind. So etwa wenn von den Kariben der Inseln berichtet wird, 
dafl sie eine Seele, die im Herzen wohnt, von zwei andern unter- 
scheiden sollen, die in den Armen und im Kopf ihren Sitz haben 
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usw. x ). Solche Vorstellungen sind zunachst noch zu unbestimmt und 
fluktuierend, um auf die Entwicklung des Seelenbegriffs EinfluB zu 
gewinnen. Damit dies geschehen konnc, miissen sie sich wenigstens 
einigermaBen zu festeren Ideen verdichtet haben, ein Fortschritt, dcr 
durchaus an die Ausbildung dicser Vorstellungen auf dem Wege 
einer geschichtlichen Tradition gebunden zu sein scheint, wie cine 
solche vornehmlich das Volkscpos und seine Quellen, die Heldensage 
und der kosmogonische Mythus, vermitteln. Ausgepragtc Beispiele 
einer so zur Entwicklung gelangten Seelenmythologie bietcn uns vor 
allem die beiden groBen homerischen Epen, wobei, wie fi-ir die 
Schilderung des Menschen iiberhaupt, so auch fiir die Charakteristik 
dcr seelischen Eigenschaften und ihrer korperlichen Substrate die 
Odyssee das reichere Material bictet. Dabci darf allerdings nicht 
iibersehen werdcn, daB diese homerische Psychologic trotz einer 
gewissen Unbestimmtheit, die auch ihr noch anhaftet, uns doch be- 
reits als ein fertiges Ganzes entgegentritt, und daB irgendwelche 
historischc Dokumente, die uns lehren konnten, wie dieses eigen- 
tiimlichc System entstandcn sei, nicht erhalten geblieben sind. Nichts- 
destoweniger weisen die uns hier entgegentretenden Vorstellungen 
gerade durch ihren schwankendcn Charakter, der sichtlich init der 
eigentiimlichen Mittelstellung zusammenhangt, welche die homerische 
Psychologic zwischen dem Begriff der Korperseele und d«.m der 
Psyche einnimmt, mit Sicherheit darauf hin, daB dieses System einc 
wahrscheinlich langc Entwicklung durchlaufen hat, bevor es sich in 
der Form fixierte, die es in dem Epos angenommen hat. Wo 
aber, wie hier, die unmittelbaren geschichtlichen Zeugnisse eines 
Kreises mythologischer Vorstellungen fehlen, da bleiben an und 
fiir sich nur zwei Hilfsmittel, um diese Liicken mit einiger Wahr- 
scheinlichkeit auszufullen: das cine besteht in der Vergleich mg mit 
den im allgemeinen verwandten Vorstellungen anderer, weiter zuriick- 
geblicbener Volker; das andcre in den riickstandigen Erscheinungen, 
die auf ihre Vorstadien zurtickschlieBcn lassen. Damit wird die Frage 


J ) Waitz, Anthropologic der Naturvolker, III, S. 387. Frazer, The golden Bough 2 , 
III, p. 418f. Sehr mannigfaltige Notizen ahnlicher Art, bei denen frcilich mytho- 
logischc Ideen der verschiedensten Kulturstufcn mit den Ilypothesen philo jophischer 
Systeme gemischt sind, teilt Bastian mit, in seinen Beitragen zur vergieichenden 
Psychologie, 1868, S. 18 ff. 
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von selbst aus dcm Umkreis der historischen in den der volker- 
psychologischcn Aufgaben hiniibergetragen. Dieser wcsentlich psycho- 
logische Charakter des Problems der homerischen Psychologic spricht 
sich iibrigcns auch darin aus, dafi die verschiedenen Versuche zu 
seiner Losung tatsachlich stets den psychologischen Weg einge- 
schlagen habcn. Nur leiden sie zumeist an dem verbreiteten Ubel, 
dafi sie die Erscheinungen nicht aus sich selbst und aus dem was 
ihnen vorausgeht, sondern aus irgendwelchen von aufien an sic 
herangebrachten Anschauungen, also in diesem Fall zumeist aus den 
psychologischen Vorstellungen der Interprctatorcn selbst, abzuleiten 
suchen. 

Nun sind uns die tatsachlichen Grundlagen der homerischen Vor¬ 
stellungen liber die Secle, wenn wir hicr von dcr Psyche vorlaufig 
absehen, da sie einem andern Zusammenhang angehort, in erster 
Linie in gewissen Wortbezeichnungen gegeben, und sodann in den 
psychologischen Bedeutungen, die wir diesen Bezeichnungcn nach 
dem Zusammenhang, in dem sie vorkommen, beilegen miissen. Da 
sind nun qppr|V, cppeve^, 0 up 6 s, fjxop, Kfip, pevos, vooq (vous) die bei 
Homer gelaufigsten Benennungen flir die verschiedenen Formen der 
an den Korper gebundenen Seele. Sichtlich zerfallen diese Namen 
in zwei Gruppen. Die einen bezeichnen ihrer unmittelbaren Wort- 
bedeutung nach bestimmte Korperorgane: so sind die qppevec; wahr- 
scheinlich das Zwerchfell samt den ihm benachbarten Eingeweiden 
des Unterlcibcs und urspriinglich, wie oben ausgefiihrt wurde, viel- 
leicht besonders die Nieren mit den Geschlechtsorganen (S. 14) 1 ), rjiop 
und Kfip weisen unmittelbar auf das Herz hin. In dieser Verkorperung 
stimmt die homerische Psychologie durchaus mit den sparlichen 
Andeutungen von Organseelen bei den Naturvolkern, wo eine solche 
sich ausgebildet hat, iiberein: auch sie bezeugen, dafi Atmung und 
Herzschlag die bciden Funktionen sind, die vor alien andern als 


x ) Die Gleichsetzung von cppevet; und Zwerchfell stiitzt sich hauptsaclilich auf die 
Stelle 70A in Platos Timaus: >sie (die Demiurgen) teilten die Hohle des Thorax, 
indem sie die cppevGq als eine Scheidewand (bicuppcrfM 01 ) i n ^* ie Mitte setzten<. Ander- 
warts (Timaeus 77B) gebraucht Plato noch ausschlieC»lich>.q)peve^. Das Wort bia- 
(ppa'fpct, das dann das altere cppev€<; verdriingt hat, scheint also von Plato selbst 
noch nicht als eigentliche Bezeichnung, sondern nur in dehnierendem Sinne gebraucht 
worden zu sein. 

Wundt, Volkcrpsycliologie II, 2. 
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seelische aufgefaOt vverden. Etwas anders verhalt es sich mi der 
zweiten Reihe von Wortern, zu denen zwar Analoga existieren, die 
aber eine ahnliche Allgemeingiiltigkeit nicht in Anspruch nehmen 
konnen: Gujuoc;, juevo<^, voos u. a. Sie bezeichnen nicht unmittelbar 
sichtbare Objekte, die dem menschlichen und tierischen Korper als 
dessen Organe zugehoren, sondern Eigenschaften, und da Eigen- 
schaften in der Regel erst infolge der Zusammenfassung verschiedener 
Zustande und Vorgange irgendwie begrifflich fixiert vverden, so kann 
bei ihnen leicht der Schein entstehen, daO sie mehr geistigcr Art 
seien, oder sie konnen moglicherweise auch ursprlinglich schon auf 
irgendein Verhalten, das zu einem wesentlichen Teil ein geistiges ist, 
bezogen vverden. In der Tat hat namentlich Nagelsbach die 
homerische Psychologie in diesem Sinne gedeutet, indem er die 
beiden am haufigsten vorkommenden Begriffe qppevec; und Gujuoq einem 
Parallelismus des Korperlichen und Geistigen entsprechen lieft Die 
qppeves sollen die korperliche, der 0ujuos die geistige Seele sein. Jene, 
das Zwerchfell mit seinen Annexen, vverde als der physische Sitz 
der geistigen Tiitigkeit, dieser, fur den sich schon in der Ubersetzung 
kaum ein anderer als ein psychologischer Ausdruck finden labt, als 
die geistige Tatigkeit selbst aufgefafit J ). Diese Interpretation der 
Begriffe griindet sich jedoch auf eine Unterscheidung von Geist und 
Korper, die zwar der heutigen Psychologie sehr gelaufig ist, lie wir 
aber sicherlich so vvenig bei Homer voraussetzen diirfen, wie sie den 


T ) Nagelsbach, Homerische Theologie. 3. Aufl. von Autenrieth, 1884, S. 359flf. 
Diese Ansicht ist, wenn anch von etwas andern Gesichtspunkten wie hier, schon 
von Grotemeyer u. a. bestritten worden (Grotemeyer, Homers Grundansicht von 
der Seele, 1854). Dennoch stimmt ihr Erwin Rohde noch insofern zu, als er dem 
Bupoc; bei Homer durchgehends und den qppevet; wenigstens in vielen Fallen eine 
rein geistige Bedeutung beimibt (Erwin Rohde, Psyche, Seelenkult und Unsterb- 
lichkeitsglaube der Griechen 3 , I, S. 44 fT.). Ubrigens hat das Wort cppev6<; schon den 
alten Arzten einiges Kopfzerbrechen verursacht. Hippokrates (p. 305) meint, das 
Zwerchfell fiihre diesen Namen durch Zufall oder Satzung (TUXfl Kai vopip , da die 
Annahme mancher, dab die q>peve<; von dem qjpoveeiv ihren Namen triigcn, doch 
allzu unwahrscheinlich sei. Galen dagegen (VII, p. 488) scheint diese Annahme 
immerhin fur diskutierbar zu halten. Daraus geht jedenfalls hervor, dab sich zu 
Hippokrates’ Zeit die sinnlich-geistige Bedeutung der homerischen cppeveq schon sehr 
verdunkelt hatte, so dab man entweder (ppevec; und cppov€€iv fiir ganz unabhiingige 
Worter hielt oder in naiver Umkehrung der natiirlichen Etymologie die cppeveq von 
dem qppoveeiv ableitete. 
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Wortbedeutungen selbst urspriinglich innewohnt. Denn wenn auch 
Gujaoc; keinen sichtbaren Gegenstand bezeichnet, so weist es doch 
schon durch seinen Zusammenhang mit Gum brausen, toben, das bei 
Homer nicht selten von Fliissen gebraucht wird, zunachst wohl auf 
das im Affekt emporsteigende Blut hin, um von da aus in einen Ge- 
samtausdruck fur Gefiihle, Stimmungen und schlieftlich auch fiir Ge- 
sinnungen iiberzugehen. Hier mogen wir es dann am zutreffendsten 
wohl durch das deutsche Gemiit iibersetzen, namentlich wenn wir 
diesem etwa den gegeniiber dem heutigen etwas unbestimmteren Begriff 
substituieren, den es etwa noch zu Kants Zeit besessen hat. Dafiir 
spricht denn auch, daft unter den gegenstandlichen Bezeichnungen 
am haufigsten das Herz, fji°P oder Krjp, in der gleichen Bedeutung auf- 
tritt. Nicht anders verhalt es sich mit juevos, das zunachst die korper- 
liche Kraft bedeutet, dann aber auf die seelische iibergeht und daher 
vorzugsweise das Streben, den Trieb bezeichnet, ohne sich jedoch von 
jener sinnlichen Grundlage, die in den alles Streben und Iiandeln 
begleitenden Spannungs- und Bewegungsempfindungen ihr natiirliches 
Substrat findet, jemals ganz zu losen. Daft auch voeTv, voo£, so gut 
wie etwa das deutsche »Geist«, dieser sinnlichen Urbedeutung nicht 
entbehrt, zeigt noch bei Homer das Hintiberspielen dieses Begriffs 
in das korperliche Sehen (ocpGaXjuoTs voeiv, II. 24, 294, Od. 15, 422). 
Nichts spricht aber dafiir, daft diese, wie uns die allgemeine Ent- 
stehung der Wortbedeutungen gelehrt hat, durchaus allgemeingiiltige 
Entwicklung der Begriffe fiir geistige Vorgange in der Sprache und 
Vorstellungswelt Homers zu dem abstrakten Begriff einer rein geistigen 
Tatigkeit vorgedrungen ware *). Atmung, Herzschlag, Blutbewegung 
und die mannigfachen Organempfindungen, die an das psychische 
Leben gebunden sind, sie sind selbst bei Homer noch wirkliche 
Bestandteile desselben, wenn es natiirlich auch vorkommt, daft ge- 
legentlich das korperliche Organ hinter den ihm ^ugeteilten psychi- 
schen Funktionen oder der sinnliche Vorgang hinter dem mit ihm 
einheitlich verbundenen seelischen zuriicktritt. Von einem Sitz der 
Seele in jenem Sinne, in dem ihn eigentlicli erst die moderne Psycho¬ 
logic kennt, kann also hier absolut nicht die Rede sein. Die qppeves 
sind gleichzeitig das Zwerchfell mit seinen Bewegungen beim Atmen 


J ) Vgl. hierzu Bd. 1 2 , II, S. 486. 
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und Sprechen und der Verstand und Wille, die sich der naive home- 
rische Mensch ohne Atmen und Sprechen iiberhaupt nicht denken 
kann. Unter dem Gujuocg faOt er mit den Gefiihlen und A fife k ten 
immer auch das Aufwallen des Blutes und die sonstigen physischen 
Erregungen zusammen, ohne die jene in seiner Erfahrung nicht vor- 
kommen. Das voeiv und der voOq haben sich bei ihm zwar, nach- 
dem das ibeTv zu einem vorzugsweise fur die auflere Sinneswahr- 
nchmung gebrauchten Ausdruck geworden ist, besonders auf das 
innere Schauen, auf die Erinnerung und was mit ihr zusammenhiingt 
zuriickgezogen. Aber diese bleibt ihm doch ein korpcrliches Schauen, 
nur von etwas anderer Art als die auBere Sinneswahrnehmung. denn 
sie bleibt so gut wie diese ein sinnlicher Vorgang. So wird denn 
der Begriff der gebundenen Seele auch bei diesen Vorstellungen 
von den Organseelen noch in dem Sinne festgehalten, daB Seele 
und Korper oder korperliches Organ durchaus als Einheit ge- 
dacht werden, nicht aber das Seelische als ein besonderes Prinzip 
oder gar als eine besondere Substanz neben oder in dem Korper. 
Nur darin hat sich allerdings schon in dem Umkreis dieser Vor¬ 
stellungen von der gebundenen Seele die Trennung vorbereitet, daB 
unbestimmter lokalisierte Tatigkeiten, wie das Wallen des Blutes, die 
Kraftempfindung der Glieder, das Sehen der Erinnerungsbilder, neben 
den Korperorganen selbst als die Substrate des seelischen Lebens 
aufgefaBt werden. In der Unbestimmtheit dieser korperlichen Vor- 
gange einerseits und in dem Zusammenwirken der verschiedenen 
Organe anderseits liegt dann aber zugleich der Grund jener groBen 
Schwankungen der Einzelbegrifife, die uns noch in der homerischen 
Psychologie begegnen. Betrachtet man die Zeugnisse naher, die z. B. 
Nagelsbach fiir seine Annahme eines Parallelismus von qppeves und 
Gujuos als der korperlichen und der geistigen Seele gesammelt hat, 
so lassen sie sich samtlich leicht auf diese Interferenz der Begrifife 
zuriickflihren, die eben schlieBlich in der Assoziation der entsprechen- 
den Empfindungen ihre psychologische Quelle hat. Nur eine 
Scheidung scheint als eine relativ festere durch diese Fiille ineinander- 
flieBender Begrifife hindurchzugehen: es ist die, daB die physischen 
Organe selbst vorzugsweise da als Namen der seelischen Funktionen 
eintreten, wo es sich um ruhigere seelische Tatigkeiten oder um 
dauernde Zustande und Anlagen handelt, wahrend die Eigenschafts- 
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bezeichnungen, die meist zugleich mit Tatigkeits- oder Verbalbegriffen 
nahe zusammenhangen, in der Regel fiir vortibergehcnde und rasch ver- 
laufende Vorgange oder fiir die Anlagen zu solchen gebraucht werden. 
So bezeichnen die qppeves vorzugsweise den ruhig iiberlegenden 
Verstand und die dauernde Gesinnung, 0 upos die Anlage zu Affekten 
und Leidenschaften. Dem gegeniiber werden Kfip und f)iop wicder 
mehr fiir dauernde Gefiihle und Stimmungen gebraucht, indes in pevos 
und voos hauptsachlich Vorgange, in jenem die rasch sich be- 
tatigcnde Kraft, in diesem das iiberlegcnde Nachdenken und dann 
freilich auch die Befahigung zu diesem ausgcdriickt werden. Natiir- 
lich sind es aber nur lose Assoziationen, die dort den beharrenden 
Gegenstand mit der dauernden geistigen Anlage, hier die relativ 
veranderliche Eigenschaft mit dem voriibergehenden geistigen Vor- 
gang verbinden, so dab die Grenzen nirgends scharf zu ziehen 
sind. Immerhin wird man sagen diirfen, daO infolge dieser Ver- 
haltnisse solche Tatigkeitsbegriffe und ihnen entsprechende Worter 
wie 0upos und vooc; der Sonderung des Geistigen vom Korperlichen 
urn einen Schritt naher stehen als die den Zustand urspriinglicher 
Gebundenheit treuer bewahrenden Organbegriffe wie qpptve^ oder Kf|p. 
So kann es denn auch kommen, dab einmal selbst der 0upo£ fiir 
die ipuxp eintritt, indem er die in den Hades cingehende Seelc be- 
zeichnet (Od. 7, 131). Daft das gleiche von den eppeves oder dem 
Kfjp gesagt wiirde, ist schvverlich denkbar. Gleichwohl bleibt das 
ganz ausnahmsweise Vorkommen auch jener Substitution ein Zeugnis 
dafiir, daO die Organseele als solche an den Korper gebunden ist, 
mit ihm entsteht und wieder vergeht. Eben darum gehort aber auch 
die Ausbildung der Idee der Seele als eines unkorperlichen VVesens 
ihrem Ursprung wie ihrer weiteren Entwicklung nach durchaus einem 
dem Gebiet der Korperseele an sich fernliegenden Vorstellungskreis 
an, der von dem aus ganz andern Quellen entsprungenen Begriffe 
der selbstiindigen Seele, der Psyche, ausgeht. Erst indem dieser auf 
die Vorstellungen von der gebundenen Seele heriibervvirkt, zersetzt 
er die letzteren allmahlich durch die neuen Assoziationen, die sich 
an ihn anschliefien. Dieser aus der Doppelheit der urspriinglichen 
Seelenbegriffe notwendig sich entwickelnde ZersetzungsprozeB wirft 
schon in der homerischen Psychologie seine Schatten voraus. Das 
niichste hierher gehorende Symptom, das sicherlich zum Teil schon 
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aus vorhomerischer Zeit iiberkommen ist, besteht darin, dafi bei 
den Wortern, welche Tatigkeiten der Organseelen bezeichnen, wie 
0 upoc;, vooc;, pevoc; und ahnlichen, zwar die urspriinglichere physische 
Bedeutung schwerlich ganz schwindet, jedoch sichtlich hinter der 
psychischen zuriicktritt, ein Umstand, der dann zugleich die oben 
erwahnte Interferenz der Begriffe begiinstigt. Vor allem aber gehort 
dahin die Tatsache, daft die urspriinglich mit dem Begriff der ge- 
bundenen Seele eng zusammenhangendc Vorstellung ihres Verblclbens 
im Leichnam bei Homer fast vollig geschwunden ist. Wit die 
Organe der Atmung und das Herz beim Tode ihre physischen 
Funktionen einstellen und schliefllich untergehen, so horen aucli die 
qppeves, der 0ujuos usw. als seelische Eigenschaften und Tatigkeiten 
auf mit dem Leben. Selbst da, wo noch in nachhomerischer Zcit 
der altere Glaube in der Vorstellung nachklingt, daft der Korper, so 
lange er nicht bestattet sei, Empfindung und Bewufltsein bewahre, 
hat sich dieser Glaube auf die Psyche iibertragen, die entweder im 
Begriff stehe sich vom Leibe zu losen oder diesen ruhelos um- 
schwebe. Die Organseelen aber sterben mit den Organen, deren 
Leistungen sie sind. Sollen sie fortdauern, so konnen sie hochstens 
mit dem Leibe selbst wiedererweckt werden: so, wenn die Gotter 
einen ihrer Lieblinge entrucken, urn ihm auf fernen Inseln ein 
seliges Leben zu schenken, wie den Rhadamanthys und den Mene- 
laos (Od. 4, 56off.), oder wenn ein Sterblicher selbst unter die 
Gotter versetzt wird, wie Hcrakles, der mit seinem vollen sinn- 
lichen Leben unter die Unsterblichen aufgenommen ist, indes seine 
Psyche, das eibwXov, das von ihm im Tode gewichen, im Hades 
weilt (Od. ii, 6 oiff.), — zugleich ein sprechender Beleg fur die ur- 
spriingliche Scheidung beider Seelenbegriffe und ftir die Unmoglich- 
keit, daft sich der eine aus dem andern, etwa die Idee der Psyche 
aus der Korperseele, entwickelt haben sollte x ). 

x ) Mit dieser urspriinglichen Scheidung beider Begriffe ist auch die von Th. 
Gomperz (Griechische Denker, I 2 , S. 200) versuchte Zuriickfiihrung des Wortes 
0upo<; auf eine der Psyche oder Hauchseele beigesellte >Raucliseele<, wobei er an 
den etymologischen Zusammenhang von 0 U|u 6 ^ mit fumus und an die wahrscheinliche 
(Urbedeutung von 0 uiu auflodern, flammen, zugleich im transitiven Sinne von opfern 
auflodern lassen) erinnert, unvereinbar. Danach soli die liomerische Psychologie auf 
zwei substantielle, von dem Korper abtrennbare Seelen zuriickgehen, ahnlich den, wie 
wir unten selien werden, in dieser Richtung sich vorfmdenden DoppelbegrifTcn bei 
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Es ist bemerkenswert, daft unter diesen mannigfachen Vorstellungen 
iiber die einzelnen Seelenteile gerade dasjenige Organ, das man heute 
allein noch als den »Sitz der Seele« in Anspruch zu nehmen pflegt, 
das Gehirn, fast gar keine Rolle spielt. Bei den Naturvolkern finden 
sich derartige Vorstellungen nur ganz sporadisch, jedenfalls nicht 
haufiger, als auch beliebige andere Organe, wie Leber, Milz, Lungen, 
gelegentlich einmal vorkommen J ). Wenn in vielen Fallen der Kopf 
als ein besonders geheiligter Teil des Korpers gilt, wie dies besonders 
in den unten (III, 5) zu besprechenden Tabugebrauchen hervortritt, 
so schcint auch dies mehr dem AuOeren des Kopfes zu gelten als 
dem von ihm umschlossenen Gehirn; und es mogen daher diese 
Vorstellungen teils mit der an den Totenschadel besonders intensiv 
sich ankniipfenden Erinnerung an das Bild des Menschen zusammen- 
hangen, wie sie in dem da und dort vorkommenden Schadelkultus 
sich ausspricht, teils mogen sie von der besonderen Bedeutung aus- 
gehen, die, wie wir oben sahen, das Haupthaar als Seelentrager be- 
sitzt 2 ). Ebenso ist bei den Kulturvolkern die nahere Beziehung der 
Seele auf das Gehirn die speiteste dieser Lokalisationen. Hat sie sich 
doch selbst in der Wissenschaft erst in verhaltnismafiig neuer Zeit 
durchgesetzt, wahrend sie in der popularen Auffassung im allgemeinen 
noch heute mindestens mit dem Herzen ihre Herrschaft teilen muft. 
Denn hier gilt in zahlreichen Ausdriicken der Kopf als der korper- 
liche Reprasentant des Denkens und des Verstandes, das Herz als 
der des Geftihls und des Gemtits 3 ). Auch da, wo in der Philosophic 

manchen Naturvolkern. Doch jene der Urgeschichte der Spraclie angehorenden 
etymologischen Beziehungen waren in homerischer Zeit siclierlich nicht mehr lebendig, 
wogegen das Aufwallen des Blutes bei den Gemiitsbewegungen ein fortwahrend der 
Beobachtung sich aufdriingendes Phanomen blieb, das immerhin an die geljiufiger 
gewordene Bedeutung des Verbums 0 uw zurUckerinnern mochte. Jedenfalls ist aber 
bei Homer die vom Korper getrennte Psyche ubcrall als ein einheitliches Wesen 
gedacht, und die Scheidung dieser Psyche von der an den Korper gebundenen Seele 
tritt an vielen Stellen deutlich hervor. Z11 den Teilen dieser gebundenen Seele ge- 
hort nun sichtlich auch der 0 upo<;. Er ist so wenig eine besondere substantielle 
Seele neben der Psyche wie (nach Nagelsbaclis Annahme) ein Teil oder eine Eigen- 
schaft der Psyche. Vgl. dazu Nagelsbach, Homerische Theologie 3 , S. 369 fT. Rohde, 
Psyche 3 , I, S. 47 Anm. 

x ) Einige Beispiele bei Bastian, Beitriige zur vergl. Psychologie, S. 19. Ein 
Besuch in San Salvator, S. 292. 

2 ) Frazer, The golden Bough 2 , I, p. 362 fT. 

3 ) E. Windisch, Per. der sachs. Ges. der Wiss. Phil.-hist. Kl. 1891, S. 15^0*. 
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der Kopf in dieser Bedeutung auftritt, wie im Platonischen Timaus 
(44 D, 69 Cff.), da fehlt die Beziehung zum Gehirn, und es sind 
sichtlich spekulative Erwagungen, die diesen Vorrang bedingen, Er¬ 
wagungen, die an sich mit der Beobachtung der Anstrengung des 
Gehirns kaum etwas zu tun haben, die aber immer noch etvvas an 
die Vorstellungen des Negers oder Neuseelanders erinnern mogen, 
denen der Kopf tabu ist. Das Haupt ist fur Plato als der edelste 
Korperteil auch allein wiirdig, Trager der unsterblichen denkenden 
Seele zu sein. Von Aristoteles an bleibt dann das Herz der unbe- 
strittene Hauptsitz des seelischen Lebens bis herab ins 16. und 
17. Jahrhundert, wo zuerst unter dem Einflusse der neu crbltibenden 
anatomischen Studien und in der Philosophic hauptsachlich durch 
Descartes die neue Lehre, daft die Seele im Gehirn sitze, zu all- 
gemeinerer Geltung durchdrang. 


3. Die Psyche und ihre Verwandlungen. 

a. Hauchseele und Schattenseclc. 

Nach seinem Ursprung ist der Begriff der Psyche von dem der 
Korperseele von Grund aus verschieden, und wenn er auch mannig- 
fache Verbindungen mit diesem eingehen und dadurch veranderte 
Gestaltungen annehmen kann, so tritt er ihm doch vor ailem in 
seinen Anfangen, in denen seine unmittelbaren Motive noch ihre 
Wirksamkeit bewahrt haben, als ein vollig disparater gegentiber. 
YVahrend die Korperseele nur dem lebenden Korper angehort oder, 
wo sie auf den toten bezogcn wird, als eine blofie Nachwirkung der 
festen Assoziation zwischen dem Korper und seinen Lebensvorgangen 
erscheint, hat die Psyche umgekehrt ihre Quellen in zwei Vor¬ 
stellungen, die unmittelbar die Auffassung der Seele als eines dem 
Korper gegeniiberstehenden, von ihm verschiedenen Wesens in sich 
schlieOen. Diese zwei Hauptqucllen des nattirlichen Begriffs der 
Psyche, neben denen alle sonstigen Motive nur als ihre Variationen 
oder Ubertragungen erscheinen, sind die Vorstellungen des Auf- 
k horens aller Lebensfunktionen mit dem Entweichen des letzten Atem- 
zugs im Moment des lodes, und die lebhaften Erinnerungs- und 
Phantasiebilder, die manchmal schon im wachen Zustand, vor ailem 
aber im Traume, gesehen werden. VVir konnen diese bciden 
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Formen der Seelenvorstellungen als die der Hauchseele und der 
Schattenseele einander gegeniiberstellen. Beide haben in den 
fur die Seele gebrauchten Wortbezeichnungen ihre bleibenden 
Spuren zuriickgelassen, indem sich bald die eine, bald die andere, 
bald auch beide zugleich in der Sprache fixiert haben. So in 
dem griechischen ipuxf| mit der ursprtinglichen Bedeutung Hauch, 
Atem neben eibwXov Bild und cncia (cTKiri) Schatten, im lateinischen 
anima (animus) neben umbra . In den indogermanischcn und 
semitischen Sprachen ist wohl die Beziehung auf den Hauch oder 
Atem die vorherrschende. Auch das deutsche Geist gehort, wie 
man vermutet, in diese Reihe. Bei den Naturvolkern scheinen 
dagegen im allgemeinen Wortbezeichnungen, die Bild oder Schatten 
bedeuten, zu iiberwiegen x ). Dies spricht dafiir, daft namentlich auf 
einer primitiveren Stufe die dauernden Einfliisse der Traumbilder oder 
Visionen, welche die Psyche zu einem mehr oder weniger vollstan- 
digen Ebenbild des Leibes gestalten, den groOercn EinfluD ausiiben. 
Bei den Wortern der ersten Reihe, bei denen die Seele mit Hauch, 
Wind, Atem in Beziehung steht, ist es tibrigens bemerkenswert, daO, 
wie vornehmlich an unserem deutschen Geist, aber wohl auch an 
dem lateinischen anima zu bemerken ist, die Neigung bestcht, nicht 
bloO die urspriingliche Naturbedeutung beizubehalten, sondern selbst 
zu ihr zurlickzukehren, nachdem sie infolge ihres Ubergangs auf den 
Scelenbegriff zuriickgetreten war * 2 ). Diese Erscheinung zeigt wohl, daft 
in diesem Fall die urspriingliche Assoziation immer noch nachwirkt, 
und daft die sinnliche Urbedeutung vielleicht gerade durch diese 
Verbindung mit dem Seelenbegrifif bis zu einem gewissen Grade 
lebendig bleibt, so daO sie, wenn sie zeitweise verdunkelt sein sollte, 
leicht wiedererweckt werden kann. 

Ist auf solche Weise die Vorstellung der Hauchseele die beharr- 
lichere, weil sie sich der fortschreitenden Vergeistigung des Seelcn- 
begriffs leichter anpaflt, so ist dagegen die der Schattenseele die 
anschaulichere; und sie ist es daher hauptsachlich, die auf den Seelen- 
mythus und seine Verbindungen mit andern Mythenkreisen, nament- 


x ) Vgl. die Zusaramenstellung von E. B. Tylor, Anfiinge der Kultur, I, S. 4230*. 

2 ) In bezug auf das deutsche Geist vgl. den Artikel von R. Hildebrand in Grimms 
Deutscliem Wdrterbuch, IV, 1, S. 2623 ff. 
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lich mit dem Naturmythus, den iiberwiegenden EinfluD ausiibt. 
Dennoch laflt sich kaum mit Sicherheit behaupten, daO eine dieser 
Seelenvorstellungen an sich friiher sei als die andere. Schon auf den 
primitivsten Stufen mythologischen Denkens begegnen wir beiden 
bald unvermittelt ncben, bald in enger Verbindung miteinander, wenn 
auch unverkennbar zuerst den die Schattenseele erregenden Motiven 
von Traum, Krankheit, Ekstase, spater im Gegenteil den im Moment 
des Todes wirksamen Eindriicken, denen die Hauchseele ihrcn Ur- 
sprung verdankt, die groOere Starke zukommt. Dies hangt mit 
Anderungen in der Gemiitsverfassung des Menschen zusammen, die 
mit dem fortschreitenden Wandel der Kultur eintreten. Auf der 
ticfsten Stufe fiihrt das Leben fur den Menschen mehr Furcht und 
Schrecken mit sich als der Tod. In Angsttraumen, Visionen und 
den ihn unversehens ergreifenden Anfallen der Krankheit sieht cr sich 
in der Gewalt damonischer We sen, die ihrer ganzen Natur nach 
Vervielfaltigungen und Umgestaltungen der Schattenseele sind. Da- 
gegen entzieht sich der Augenblick des Todes leicht der Bcobachtung, 
und der Anblick der Lciche ist, wic der Totenwurm und andere, 
unten naher zu erorternde Vorstellungen zeigen, noch ganz von dem 
Eindruck der an den Korper gebundenen Seele beherrscht. Mit 
steigender Kultur ermafiigt sich dann allmahlich die Furcht vor 
Traumen, Visionen und Krankheitsdamonen, wahrend nun umsomehr 
das Sterben des Menschen mit den es umgebenden Erscheinuns r en 
Gegenstand angstlicher Bcobachtung wird. Diese Verhaltnisse machen 
zugleich die latsache verstandlich, daft, wie die anthropologischc 
Erfahrung lehrt, zwar die Vorstellungen von der Schattenseele neben 
denen der Korper- und der Organseelen ungehindert fortbestehen 
konnen, daO aber doch die letzteren allmahlich zuriickweichen, wah¬ 
rend die Hauchseele mehr und mehr die Vorherrschaft gewinnt. 

b. Die Psyche als Hauchseele. 

In ihrer ursprtinglichen, nicht durch Vermischungen mit andern 
Vorstellungen veranderten • Gestalt tritt uns die Hauchseele in den 
Schilderungen entgegen, die von ihrem Scheiden aus dem Korper im 
Moment des Todes entworfen werden. Da wird sic als ein Wolkchen 
beschrieben, das im Augenblick des Todes dem Munde entstrome. 
Noch nach dem heutigen Volksaberglaubcn soil man daher so rasch 






Die Psyche und ihre Verwandlungen. 


43 


wie moglich ein Fenster offnen, damit sie entweichen konne. Oder 
sie wird wohl auch als ein wehender Wind gedacht, der sich nur 
durch Gerausche verrate. In solcher Weise, als ein unsichtbares, 
aber gelegentlich horbares Wesen bleibt sie nach einer zweiten Version 
dieser Vorstellungen, die sich ebenfalls noch im spateren Volksglauben 
findet, langere Zeit in der Nahe der Leiche, was offenbar an die 
nach dem Tode zuriickbleibende Korperseele erinnert und vielleicht 
eine Art Ubertragung dieser alteren Vorstellung auf die Hauchseele 
ist 1 ). In alien diesen dem Ursprung des Begriffs naheliegenden An- 
schauungen erscheint die Hauchseele gestaltlos, luftformig, fliichtig, 
nahe der Grenze der Sichtbarkeit. Hier ist sie offenbar das Produkt 
einer Assoziation des mit angstlicher Spannung erwarteten letzten 
Atemzugs mit dem in kalterer Umgebung wirklich in dcr Form eines 
Wolkchens sichtbar werdenden Atem. Dieses aus mannigfachen 
andern Eindriicken gclaufige Wolkchen wird in den Hauch des 
Sterbenden hineingesehen, ein einfaches Beispiel der fortwahrend in 
unsere Wahrnehmungen eingehenden Assimilationen, wie sie uns 
friiher schon an zahlreichen Beispielen begegnet sind. Sie werden in 
diesem Fall offenbar zugleich durch die starken Geftihle gehoben, 
die in solchem Moment den Zuschauer beherrschen. 

An diese einfachste mythologische Apperzeption schlieflen sich nun 
aber fast iiberall weitere Assoziationen an, so dab die Vorstellung 
der Hauchseele im ganzen nur selten noch in dem primaren Stadium 
ihrer Bildung angetroffen wird; und diese weiteren Verbindungen 
drangen sich namentlich auch auf den niederen Stufen des Seelen- 
mythus so sehr in den Vordergrund, daft sie von Anfang an 
der Seelenvorstellung einen zusammengesetzten Charakter verleihen. 
Manchmal scheint daher jene urspriingliche Vorstellung erst in einer 
spateren Zeit wieder in den Vordergrund zu treten. Darauf weist 
namentlich die wichtige Rolle hin, die sie im Volksaberglauben der 


x ) Beispiele aus clem Glauben verschiedener Vdlker vgl. bci Tylor, Anfjinge 
der Kultur, I, S. 448 flf., aus dem Volksaberglauben bei Ad. Wuttke, Dcr deutsche 
Volksaberglaube der Gegenwart 2 , S. 429IT. Beispiele aus Ethnologie, Aberglaube 
und Legende sind von Bastian gesammelt, Der Mensch in der Geschichte, II, 1S60, 
S. 322 ff. Ubrigens sind bei diesen wie andern Schriftstellern solclie Beispiele iibcr 
den nrspriinglichen Zustand der Hauchseele mit andern untermischt, die bereits iliren 
Metamorphosen angehoren oder in das Gebiet der Schattenseele hiniiberreichen. 
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gegenwartigen Kulturvolker spielt. Die weiteren Assoziationen bewegen 
sich aber in zwei verschiedenen Richtungen. Verbindet sich die Hauch- 
mit der Schattenvorstellung, so entsteht ein gemischter Seelenbegrifif, 
der nun meist auf lange hinaus die gesamte Seelenmythologie beherrscht. 
Da er in den natiirlichen Erinnerungsassoziationcn eine fortwahrende 
Hilfe findet, so ist er tatsachlich noch gegenwartig der vorvvaltende. 
Auf der andern Seite erweckt die primare Vorstellung des Hauchs 
neue Assoziationen mit rasch und leicht beweglichen, lebenden 
oder als lebend apperzipierten Objekten. Auf dem erstcn dieser 
YVege entstehen die Geistervorstcllungen, auf dem zweiten die 
Verkorperungen der Seele. 

Bcide sind wahrscheinlich gleich ursprtinglich; und sie gehen viel- 
fach, ohne sich zu storen, nebencinander her. Die ersteren sind aber 
im allgemeinen die dauernderen, die in den hoheren Mythologien und 
ihren philosophischcn Umgestaltungen fortbestehen, nachdem die 
My then von der Inkorporierung der Seele n langst verschwunden sind 
oder nur in ihren mythologischen Umwandlungen und als Rudimente 
im Volksglauben fortleben. Zugleich ist die Geistervorstellung die 
vollkommcnste Verschmelzung der Hauch- mit der Schattenseele. 
Welcher dieser Bestandteile in der Verbindung tiberwiegt, das hangt 
iibrigens teils von auOeren Eindriicken, teils und vornehmlich von 
den psychischen Bedingungen ab, die dem einen oder andern der 
beiden Sinnesgebiete, die hier zusammenwirken, dem Gesicht oder 
Gehor, die erhohte Spannung der Aufmerksamkeit zuwenden. Im 
Tageslicht wagt sich die Schattenseele nicht an die Umgebung der 
Leiche oder des Grabes heran. Nur im Wchen des Windes, im 
Rauschen der Blatter oder in mancherlei Gerauschen unbekannter 
Herkunft gibt sich ihre Gegenwart kund. Im Dunkel der Nacht 
dagegen wird jeder fliichtige Lichtschein in der Form einer ge- 
spenstischen menschlichen Gestalt und, wenn eine bestimmte Erinne- 
rung lebendig ist, als das Bild einer bestimmten menschlichen Per- 
sonlichkeit, etwa als das eines jiingst Verstorbenen oder eines vor 
andern im Gedachtnis der Umgebung Fortlebenden, apperzipiert. 
Daneben macht sich dann aber die spezifische Affinitat geltend, 
die jedes dieser Sinnesgcbiete zu den Gemiitsbewegungcn besitzt, 
die bei der Entstehung der Geistervorstellungen wirksam sind. Wie 
schon im gewohnlichen Leben Furcht und bange Erwartung das 
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Gehor fiir alle die kleinen objektiven oder subjektiv, im eigenen 
Ohr entstehenden Gerausche scharfen, die uns zu jeder Zeit um- 
geben, so bezieht die mythenbildende Phantasie unter dem EinfluB 
der eingelebten Seelenvorstellungen jeden leisen Schalleindruck auf 
ein Rauschen, Summen und Fliistern der Geister, und sie hort unter 
der Wirkung der so erregten phantastischen Assimilationen in diese 
Gerausche die Laute hinein, die in Wirklichkeit nur zu einem kleinen 
Teil den Eindriickcn selbst, zum groBeren den reproduktiven Ele- 
menten entspringen, die mit den erregenden Gemiitsbewegungen 
assoziiert sind. In dieser unter dem Vorwalten der Affekte der Furcht 
und des Schreckens stehenden, in ihren optischen Bestandteilen blassen 
und unbestimmten, aber stark von Halluzinationen und Illusionen, 
namentlich des Gehors, durchsetzten Form sind diese Seelenvor¬ 
stellungen schon auf den primitivsten Stufen der Kultur weit ver- 
breitet. So iiberall da, wo die Anschauung vorwaltet, daB die Seele 
des Verstorbenen die Pliitte oder das Grab desselben umschwebe, 
oder daB liberhaupt die Seelen an gewissen einsamen Orten in 
Schluchten oder im Walde sich nachtlich umhertreiben. Daher z. B. 
mannigfach verbreitet der Brauch vorkommt, gegen diese umgehen- 
den Seelen mit Stocken und Waffen zu kainpfen, um sie zu verjagen, 
oder die Hiitte ganz zu verlassen, die der Verstorbene bewohnt hat, 
oder die andere Sitte, in dem Grab eine Offnung zu lassen, damit 
die Seele einen Ausweg besitze, wenn sie ihre Wanderungen an- 
treten will 1 ). Anderseits hat sich diese Form der Geistervorstellungen 
auch in den Gespenstern des Volksglaubens erhalten, wo entweder 
der einzelne Geist durch Klopfen und andere Gerausche, ohne sicht- 
bar zu sein, sein Dasein kundgibt, oder wo ganze Geisterscharen 
im Sturm durch die Ltifte sausen 2 ). Freilich drangen sich dabei, 
wenn irgend die Bedingungen giinstig sind, immer auch Gesichtsbilder 
hinzu. Das Gespenst wird zugleich als ein bleicher Schatten gesehen 
oder mit einzelnen Attributen, z. B. mit Ketten, deren Rasseln der 
Furchtsame in die schauererregenden Gerausche hineinhort. 

Anders, wenn an Stelle dieser starken, aber voriibergehenden 
Affekte von Angst und Schrecken die dauernde Todesfurcht oder, 

x ) Vgl. hierher gehorige Ziige bei Waitz, Anthropologie der Naturvolker, III, 
S. 195, V, 2, S. 140. Tylor, Anfange der Kultur, I, S. 446. 

2 ) Wuttke, Der deutsclie Volksaberglaube 2 , S. 17, 442. 
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wie in der homerischen Welt, die Scheu, im GenuO des Lebens an 
dessen Ende zu denken, die Vorstellungen beherrscht, die der Ein- 
druck des Todes auslost. In diesem Fall bleibt dem Gesichtssinn 
die ihm normaler Weise zukommende Vorherrschaft in der Vor- 
stellungswelt des Menschen. Nun gleicht daher die Seele vollkommen 
einem Schatten, einem Traumbild, das vor der zugreifenden Hand 
zuriickweicht, und sie ist sprach- und bewuBtlos, so lange sie nicht 
etwa durch Blut, das ihr als Trank gereicht wird, zu kurzem Leben 
erwacht, wie dies, freilich in dichterischer Ausmalung, aber doch 
sichtlich ganz im Sinne der in der homerischen Welt gangbaren 
Vorstellungen Odysseus in seiner Hadesfahrt schildert (siehe oben 
S. 16). Damit ist aber auch bereits das Gcbiet der Hauchseele vollig 
verlassen. Die Schatten des homerischen Hades sind Phantome, die 
nur noch nach dem Vorbild der Traumvorstellungen gebildet sind. 
Die Verbindung beider Arten der Psyche hat so bei Homer einem 
Ubergang der einen in die andere Platz gemacht. Als letzter I [auch 
des Atems entweicht die Seele im Augenblick des Todes (II. 16, 854ff.). 
Indem sie aber zum Plades hinabfahrt, verwandelt sie sich ganz in 
das Schattenbild, das auch bei Plomer, wenn man von der poetischen 
Schilderung des Totenreichs absieht, noch durchaus wie eine Spiege- 
lung der Traum- und Erinnerungsbilder erscheint. 

c. Transfusion der Psyche. Der Hauchzauber. 

An die Vorstellung, daB mit dem letzten Atemzug die Seele des 
Sterbenden den Korper verlasse, schlieBt sich als eine natiirliche 
Fortbildung die weitere an, daO sie in einen andern Menschen, 
namentlich in ein Kind oder in einen Stammesgenossen, iibergehen 
konne, so daft auf solche Weise die seelischen Krafte des Geschie- 
denen den Nachkommen erhalten bleiben. Als unterstiitzende Asso- 
ziation mag hierbei die auch sonst verbreitete und wohl gelegentlich 
durch korperliche Ahnlichkeiten nahegelegte Vorstellung hinzu- 
kommen, daft iiberhaupt die Seelen der Vorfahren auf die Nach¬ 
kommen iibergehen. DaO im Augenblick des Todes ein Kind liber 
den Mund des Sterbenden gehalten wird, oder daO ein Angehoriger 
der Familie sich tiber ihn beugt, um seinen Atem aufzufangea, ist 
daher ein mehrfach beobachteter Brauch. Da der giinstige Moment 
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zu solchcm Seelenfang natiirlich leicht verpafit werden kann, so haben 
sich da und dort auch vermittelnde Zwischenglieder eingeschoben: 
so vvenn bei den Takhalis im Westen Nordamerikas der Medizin- 
mann seine Hande zuerst iiber die Brust des Toten, dann liber den 
Kopf des nachsten Anverwandten ausbreitet und durch sie hin- 
durchblast, um so im eigenen Atem die Seele zu iibertragen, oder 
vvenn die Algonkinindianer ihre Kinder an begangenen VVegen be- 
graben, damit ihre Seelen in voriibergehende Miitter iibergehen J ). 
Daft dem reich ausgebildeten Seelenkult der Romer ahnliche Zlige 
nicht gefehlt haben, zeigt die Totcnklage der Schwester um die durch 
Selbstmord endende Dido, in der jene die VVunde vom Blut reinigen 
und, vvenn noch ein letzter Atem der Sterbenden umherirren sollte, 
diesen im eigenen Munde aufsammeln will (Vergil, Aeneis IV, 684 ff.). 
In der Sorge um die Entfernung des Blutes aus der Wunde klingt 
hier zugleich die Vorstellung der im Blute lebenden Seele an, da es 
in Totenkulten vvie Volksiiberlieferungen als eine Pflicht gegen den 
Sterbenden gilt, der Befreiung seiner Seele aus dem Korper in jeder 
Weise zu Hilfe zu kommen. Wenn dann aber vveiterhin Iris auf 
Geheib der Juno vom Olympus herniedersteigt, die Seele vollends 
vom Korper zu losen, indem sie der Sterbenden das Haar ab- 
schneidet und es zu den unterirdischen Gottern bringt, so vvird 
darin schlieBlich auch noch die alte Vorstellung lebendig, nach der 
das Haupthaar der Sitz der seelischen Kraft ist (ebend. 700ff.). Man 
darf vvohl vermuten, daft der Dichter alle diese Zlige dem Volks- 
glauben seiner Zeit entnommen habe. 

Wenn librigens im ganzen jene Brauche, die mit dem unmittel- 
baren Ubergang der Seele des Sterbenden in einen Lebenden zu- 
sammenhangen, trotz der an sich naheliegenden Assoziation, der sie 
entspringen, in dem Seelenkult der Volker einen verhaltnismaOig 
sparlichen Raum einnehmen, so hat dies wohl seinen Grund in einer 
andern Vorstellungsreihe, die von der Furcht vor den Geistern der 
Abgeschiedenen ausgeht, und die naturgemaD zu Handlungen vollig 
entgegengesetzter Art antreibt. So scheiden sich, libereinstimmend 
mit allverbreiteten Sitten, noch im heutigen Volksglauben die dem 


x ) Waitz-Gerland, Anthropologie der Naturvolker, III, S. 195. V, 2, S. 151. Tylor, 
Anfange der Kultur, I, S. 42, II, S. 31. 
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Augenblick des Todes unmittelbar vorausgehenden und ihm folgen- 
den Handlungen der Uberlebenden in zwei scheinbar in paradoxem 
Widerspruch steliende und doch offenbar von dem gleichen Motiv 
der Furcht eingegebene MaDregeln. Die eine geht darauf aus, der 
Seele die Entfernung aus dem Hause "nd aus dem Umkreis der 
Lebenden moglichst zu erleichtern, die andere sucht sie durch 
Schliefiung von Mund und Auge, Einfangen in einen neben den 
Sterbenden gestellten Korb und andere ahnliche Manipulationen mog¬ 
lichst unschadlich zu machen x ). Wenn bei den Markesasinsulunern 
die niichsten Verwandten dem Sterbenden Mund und Nase zuhielten, 
so gehort das offenbar zu den Vorkehrungen letzterer Art; und wenn 
sie vorgaben ihn dadurch langer am Leben erhalten zu wollen * 2 ), so 
triigt diese Motivierung alle Kennzeichen einer spateren Umdeutung 
oder vielleicht auch einer absichtlichen Verheimlichung der wahren 
Motive an sich, wie sie so leicht entsteht, wo man sich dieser zu 
schamen anfangt. Der wirkliche Bedeutungswandel dieser Sitten ist 
dagegen aller Wahrscheinlichkeit nach der gewesen, daft zunachst 
der Seele der Ausgang aus dem Korper infolge des gleichen Motivs 
verlegt wurde, nach dem man ihr in andern Fallen die Entfernung 
vom Lebenden zu erleichtern, wenn nicht gar sie gewaltsam aus 
dessen Nahe zu vertreiben suchte. Beide einander gegentiber- 
stehende und doch demselben Motiv entsprungene Brauche stehen 
so mit den zwei dauerndsten Sitten der Totenbestattung in. nachster 
Affinitat: der Verschluft der Seele im Korper mit dem Begraben 
der Leiche, das auf einer friihen Stufe hie und da noch deutlich 
mit der Absicht geiibt wird, der Seele das Wiederkommen aus 
dem Grabe unmoglich zu machen; die Vertreibung der Seele mit 
der Verbrennung der Leiche, bei der man der im Korper und 
seinen Organen gebliebenen Seelenteile ledig zu werden hofft 3 ). 
Nachdem, wahrscheinlich unter dem Einfluft der im Traum 

J ) Wuttke, DeutscherVolksaberglaube 2 , S. 428 (T. Rocbholz, Deutscher Glaube und 
Brauch, I, S. 171 ff. Tylor, Anfange der Kultur, II S. 25 fl*. 

2 ) Waitz-Gerland, Antbropologie der Naturvblker, VI, S. 397. 

3 ) t)ber die Mafiregeln der Papuas auf Neu-Guinea gegen die Wiederkehr der 
Seele aus dem Grabe durch Umschntiren und Festbinden des Toten vgl. z. B. 
Schellong, Zeitschrift fiir Ethnologic, Bd. 21, 1889, S. 23. Uber ahnliche Brauche 
bei den Australiern Howitt, The native Tribes, p. 453. Uber gewaltsame Vertreibung 
der Seelen durch Schlagen der Luft, der Wande der Iliitte usw. vgl. oben S. 45. 
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erscheinenden Schattenseele, unter diesen Motiven die auf die Ver- 
treibung der Seele gerichteten die Vorhand gewonnen batten, vvurde 
nun allmahlich der VerschluB von Mund und Auge zu einem Hilfs- 
mittel, um der Seele selbst, die sich vom Korper getrennt hatte, 
Rube zu schaffen. Denn, indem der offene Mund wie das geoffnete 
Auge die Erinnerung an die in beiden nacb auBen dringende Seele 
erweckten, kniipfte sich daran naturgemaB die riickwarts gerichtete 
Assoziation, daB jene, so lange ihr diese Pforten offen stiinden, keine 
Ruhe auBerhalb finde, sondern nacb ihrem Korper zuriickstrebe. Das 
ist die im griechischen, romischen und germanischen Altertum herr- 
schende Anschauung. Auf einer dritten Stufe endlich bleibt als der 
letzte Rest aller jener bannenden Brauche die Sitte, dem Toten Mund 
und Auge zu schlieBen, bloB noch deshalb bestehen, damit jener den 
Eindruck des Schlafenden ervvecke, ein Eindruck, an den sich auch 
fur uns der des Friedens kniipft, der in diesem Fall zur Vor- 
stellung des ewigen Friedens wird, wogegen in dem leblosen und 
gleichwohl gegen die AuBenwelt offenen Angesicht eines Toten das 
Grauen nachvvirkt, das der Phantasie des primitiven Menschen 
das Bild der um ihre einstige Htille irrenden Seele wachrief. Indem 
bei alien diesen Wandlungen die Furcht vor dem Toten und, durch 
eine unmittelbar sich anschlieBende Ubertragung, die Furcht vor 
seiner zum Damon gewordenen Seele das Hauptmotiv bildet, ist es 
aber begreiflich, daB jene Vorstellungen von einem direkten Uber- 
gang der Plauchseele im Augenblick des Todes aus dem Munde des 
Sterbenden in einen Lebenden und noch mehr die Handlungen, die 
auf die Forderung eines solchen Ubergangs gerichtet sind, zuriick- 
treten. Wo neben den allverbreiteten Formen der Abwehr dennoch 
solche Sitten erscheinen, da durchbrechen offenbar zunachst die Motive 
des Wunsches nach der Aneignung der seelischen Krafte des Ver- 
storbenen, dann, wie vor allem bei den Romcrn, zugleich auch die 
der Pietat, die ihnen entgegenstehenden Gefiihle der Furcht. Wo 
dagegen, wie dies die Regel ist, diese Furchtmotive iiberwiegen, da 
lconnen allerdings auch sic sich mit der Vorstellung eines Ubergangs 
der entwichenen Seele auf Lebende verbinden. Aber auch dieser 
Ubergang nimmt dann eine schreckhafte Form an. Die entwichene 
Seele wird zum Krankheitsdamon oder zum bosen, unheilbringenden 
Geist, der einen Lebenden in Besitz nimmt. Hier miindet dahcr diese 

Wundt, Volkerpsychologie II, 2. a 
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Vorstellung, indem sich ihr zugleich noch weitere, spater zu erorternde 
Motive assimilieren, in den Damonenglauben ein, bei dem wir niiher 
auf sie zuruckkommen vverden. (Vgl. unten IV, 3.) 

Ungehemmter kann sich nun aber auch das Bild einer Trans¬ 
fusion der Hauchseele in der Form einer Ubertragung zwischen 
Lebenden entvvickeln. Hier bildet diese cine Parallele zur Zeremonie 
der Mischung des Blutes bei der SchlieDung des Blutbiindnisses, und 
sie kann sich unmittelbar mit der Mischung des Speichels vcrbinden, 
der, wie oben bemerkt wurde, zugleich als dcr Trager des Atems 
angesehen wird. Das natiirliche Erzcugnis dieser Vorstellungen ist 
die dauerndste Liebesbezeigung: der KuD. Wie alle sogenannten 
Symbole, so hat auch er urspriinglich eine hochst reale Bedeutung. 

Die Menschen, die sich kiissen, 
tauschen Teile ihrer Seelen mit- 
einander. Sie schlieDen einen 
Bund, der durchaus dem Blut- 
biindnisse entspricht, der aber 
dieses infolge der Vorherrschaft, 
welche die Hauchseele gewinnt, 
und der Leichtigkeit, mit der 
sich der Austausch vollzieht, zu- 
nachst wohl kaum an Verbrei- 
tung, dann aber um so mehr an 
Dauer iibertrifft. Auf einem alt- 
mexikanischen Bild, das allem 
Anscheine nach den Akt einer 
Gottervermahlung darstellt, hal- 
ten sich eine mannliche und eine weibliche Gestalt bei den Hand- 
gelenken'umfabt, indes der Hauch ihres Atems, durch eine rote 
wurstartige Masse versinnlicht, zwischen ihnen von Mund zu Mund 
sich erstreckt (Fig. 54). DaO es sich hier um eine Darstellung des 
Kusses als einer Seelenmischung handelt, ist unverkennbar. Wenn 
in diesem Fall nicht Mund und Mund sich beriihren, so geschieht 
das wohl nur, um den Austausch des Atems, der moglicherweise 
zugleich als ein Teil des Zeugungsvorgangs gedacht wird, um so 
deutlicher zu machen. Die rote Farbe des Atems darf man aber 
vielleicht als cine Assoziation mit der Blutseele deuten, die durch die 



Fig. 54. Ein mexikanisches Gotterpaar im 
Austausch der Hauchseele, nach PreuB 
(Codex Borgia). 
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enge Beziehung zwischen dem Blutbiindnis nahegelegt wird x ). VVie 
Mund und Nase die beiden YVege sind, durch die der Hauch des 
Atems nach auBen dringt, so wechselt iibrigens mit der Sitte des 
Mundkusses zugleich die des sogenannten »NasengruBes«, der nach 
Ursprung und Bedeutung offenbar jenem verwandt ist, wogegen 
er mit den Formen des GruBes, wie EntbloBung des Hauptes, Dar- 
reichung der Hand usw., gar nichts zu tun hat. Besser wiirde man 
ihn daher wohl den NasenkuB nennen. Schon in ihrer Verbrei- 
tung korrespondieren beide KuBformen. Denn wo die eine Form 
der Liebesbezeigung herrscht, da fehlt im allgemeinen die andere. 
Auch in den Beschreibungen, die von dem NasenkuB mitgeteilt wer- 
den 7 stellt sich dieser durchaus als eine Nebenform des Kusses dar. 
In der Regel ist er mit einer Umarmung verbunden, die bei dem 
eigentlichen GruBe ganz zu fehlen pflegt. Bei dieser Umarmung 
werden dann die Nasen aneinander gedriickt oder gerieben, wobei 
ohne Zweifel Atem und Sekrete, ganz wie beim eigentlichen Kusse, 
sich mischen 2 ). Dazu kommt, daB der NasenkuB, wahrscheinlich 
weil er sich nur bei Rassen findet, die in der Kultur weiter zuriick- 
stehen, dem allgemeinen Ausgangspunkt des Kusses, wo dieser ein 
wechselseitiger, von beiden Beteiligten in gleicher Form geiibter Akt 
ist, naher geblieben ist als der MundkuB, der sich zwar ebenfalls in 
seiner urspriinglichen Form, als Liebesbezeigung in der Form des 
wechselseitigen Mundkusses erhalten hat, daneben aber in dem KuB 
der Freundschaft und seinen verschiedenen Neben- und Unterarten, 


*) PreuB (Globus, Bd. 86, S. 359 fT.), dem ich diese Abbildung entnehme, be- 
merkt dazu im Sinne seiner »praaniinistischen< Theorie, auf die wir unten kommen 
werden, es handle sich bier niclit im geringsten um eine Seelenvorstellung, sondern 
lediglich um die belebende Kraft des Atems, aus dem der Glaube an dessen Zauber- 
wirkung hervorgegangen sei. Aber die Vorstellung, daB diese belebende Kraft die 
Seele sei, reicht bekanntlich noch in die platonische und aristotelische Philosophic 
hinein, und es liegt nicht der geringste Grund vor, anzunehmen, daB diese der alten 
Heilkunde und Philosophic gemeinsame Gleichsetzung von Seele, Lebenskraft und 
Atem in dem Volksglauben, aus dem diese friihen wissenschaftlichen Anschauungen 
hervorgevvachsen sind, nicht existiert batten. Zudem wird der Zusammenhang des 
Kusses mit dem »NasengruB«, den wir sogleick kennen lernen werden, und beider 
mit der Blutmischung bei der Blutbriiderschaft vollig zerstort und in eine ziemlich 
zufallige Koexistenz unerklarlicher Zauberhandlungen verwandelt, wenti man sie alle 
aus dieser natiirlichen Verbindung mit den Seelenvorstellungcn loslost. 

2 ) R. Andree, Ethnographische Parallelen und Vergleiche, II, S. 223 ff. 

4* 
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dem KuB der Zuneigung, des Wohlwollens, dcr Huldigung und in 
den diesem Bedeutungswandel folgenden auBeren Formen desWangen-, 
des Stirn-, des Hand- oder, im auBersten Grade der Demiitigung, 
des FuBkusses, mannigfache Sprossen getrieben hat, die sich von der 
einstigen Bedeutung zum Teil weit entfernt haben. Dem gegen- 
iiber hat der NasenkuB in den zwei Hauptverbreitungsgebieten, in 
denen wir ihn antreffen, namlich bei den arktischen Volkern, wie den 
Lappen und Eskimos, und bei vielen hinterindischen und ozeanischen 
Stammen, durchaus den gleichen Charakter des Wcchselkusses und 
der Liebesbezeigung bewahrt. Darum hat er aber auch viel weniger 
in das Gebiet des GruBes iibergegriffen, als der eigentliche MundkuB, 
bei dem alle jene Metamorphosen zugleich Abwandlungen in der 
Richtung des GruBes bedeuten. Die Analogie mit dem wechsel- 
scitigen Beriechen der Hunde, an die man zuweilen gedacht hat, ist des- 
halb sicherlich nicht zutreffend. Natiirlich ist ja die Geruchsempfindung 
ebensogut ein Bestandteil des Nasen- wie die Geschmacksempfindung 
eine solche des Mundkusses x ). Aber nirgends sind es Fremde, die 
etwa auf diese Weise ihre Herkunft zu erkunden suchen, sondern der 
sogenannte NasengruB wird, ganz wie der MundkuB, nur zwischen 
solchen getauscht, die entweder als Stammes- und Familiengcnossen 
einander nahestehen, oder die auf diese Weise einen engeren Bund 
miteinander schlieBen wollen. Gerade im letzteren Fall tritt diese 
Sitte durch die Begleiterscheinungen, mit denen sie sich verbindet, 
wiederum in enge Beziehung zum Austausch des Blutes bei der 
Zeremonie der Blutsbrtiderschaft. So wird in einigen Gegenden 
Australiens der Bruderbund geschlossen, indem die Freunde ihre 
Namen nennen, wahrend sie gleichzeitig die Nasen aneinander reiben; 
und an Stelle der ersteren Sitte kann dann auch der Tausch der 
Namen treten — alles Formen, die der gleichen Vorstellung der 
seelischen Vereinigung Ausdruck geben * 2 ). 

Ist hiernach der Ubergang in eine GruBform ein vorzugsweise 
dem MundkuB und jedenfalls in viel geringerem Umfang dem soge- 


x ) Mundartliche Ausdriicke fiir kiissen sind daher zuweilen in der Tat mit 
schmecken identisch: so niederliind. smakken mundartlich fiir kiissen [Sicbs, Mit- 
teilungen der schlesischen Gesellschaft fiir Volkskunde, .1903, Heft X, S. 11). 
Auch das lateinische suavium fiir KuB weist wohl auf den Geschmackssinn bin. 

2 ) Waitz-Gerland, Anthropologie der Naturvdlker, VI, S. 749. 
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nannten Nasengrufl zukommcnder Bedeutungswandel, so gibt es da- 
gegen eine zweite Metamorphose, an der sichtlich beide in gleicher 
Weise teilnehmen, die aber freilich nicht bloft der mutmafllichen 
Urbedeutung des Kusses, sondern auch schon den Vorstellungen, 
mit denen diese zusammenhangt, so nahe steht, daO man annehmen 
darf, es handle sich hier um die gleichzeitige Entwicklung zweier 
Handlungen aus einer und derselben Wurzcl, bei der nur, wie so 
haufig, die beiden Zvveige dieser Entwicklung sich eng verflochten 
und dadurch einander wechselseitig in ihrem Wachstum beeinflufit 
habcn. Es ist die Vorstellung, daO an den Hauch des Atems irgend- 
welche zauberhafte, je nach Umstanden bald niitzliche bald schadliche 
Wirkungen gekniipft seien. Nun kann dieser Hauch sowohl dem 
Mund wie der Nase oder beiden gleichzeitig entstromen. Die Vor¬ 
stellung des Hauchzaubers verteilt sich daher ziemlich gleichmaOig 
iiber beide Organc. Nur steht infolge der natiirlichen Entstehungs- 
weisen dieser Bewegungen der Mundhauch in der Form des An- 
blasens in alien den Fallen im Vordergrund, wo es sich um die will- 
ktirliche Ausiibung dieses Zaubers handelt, wahrend die exspiratorische 
Bewegung des Niesens die Vorhand hat, wo sich der Zaubcr ohne 
Wissen und Wollen des Beteiligten vollzieht. Auch in dieser Bc- 
ziehung entspricht die Ausiibung zauberischer Krafte durch den aus- 
gestoflenen Atem dem Verhaltnis, in welchem die beiden Wege 
dieser Wirkung, Mund und Nase, als die allgemeinen Wege fur den 
Ein- und Ausgang der Seele selbst zueinander stehen. Durch den 
Mund haucht der Mensch beim Tode seinen Geist aus, aber durch 
die Nase hat Gott diesen nach dem mosaischen Schopfungsmythus 
ihm eingeblasen (i. Mos. 2, 7); und in dem letzteren Akt vereinigen 
sich offenbar wieder beide Vorstellungen: aus dem Munde Gottes 
stromt der Geist durch die Nase in den Korper des Menschen. So 
steht denn auch unter den Formen des Hauchzaubers das Anblasen 
an erster Stelle. Es steht zugleich dem Mundkufl am nachsten. 
Wie aber dieser urspriinglich in dem Austausch der Seelen eine Art 
von wechselseitiger Bezauberung einschlieOt, so ist das Anblasen 
nach seiner Urbedeutung wohl als ein Ausstromen der einzelnen Seele 
gegen den zu bezaubernden Gegenstand zu denken. Auf primitiven 
Stufen will der Blasende seine eigene seelische Kraft gegen eine 
drohende Gefahr, gegen einen herannahenden Feind oder gegen einen 
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Krankheitsdamon, der ihm selbst naht, oder der sich eines andem 
bemachtigt hat, einsetzen. Wie dem Kusse die Vorstellung des 
Seelenaustausches verloren gegangen ist, so und wahrscheinlich noch 
friiher hat aber der Hauchzauber, darin so vielen andern, zu sinniosen 
Formen gewordenen Zauberriten naclifolgend, seine Urbedeutung 
ganzlicli eingebiiflt, oder diese klingt doch hochstens noch in ahn- 
licher Weise dunkel in ihm an, wie etwa beim Liebeskusse die 
Seelenmischung noch in den begleitenden Gefuhlen nachwirkt. Wie 
schon beim Kusse und bei noch andern Erscheinungen, die mit 
der Hauchseele zusammenhangen, die Wirkung des Atems eng an 
die des Speichels gebunden zu sein pflegt, so beriihrt sich auch 
das Anblasen sehr nahe mit dem oben bereits besprochenen An- 
speien. Wo der Hauchzauber noch in seiner ersten Bliite steht, 
da sind sie wahrscheinlich immcr miteinander verbunden. Als 
solche Mittel teils gegen drohende Gefahr teils zur Hervorrufung 
magischer Wirkungen kommen diese Erscheinungen wahrscheinlich 
in vicl weiterer Ausdehnung vor, als sie ausdriicklich aufgezeichnet 
werden, da sich hier zwischen der als natiirliche Ausdrucksbewegung 
erscheinenden Reaktion und dem rituell getibten Brauch kaum cine 
Grcnze ziehen liiOt. In das Gcbiet des letzteren fallt es aber jeden- 
falls, wenn heftiges Pusten und Speien begleitet von lautem Geschrei 
als Regenzauber an den verschiedensten Orten der Erde wiederkehrt, 
und wenn sich das Anblasen als Mittel zur Vcrtreibung von Krank- 
heiten oder, wie man es wohl seinem Ursprunge nach ansehen darf, 
zur Vertreibung von Krankheitsdamonen iiberall vorfindet x ). Wie als 
Zaubermittcl gegen Krankheiten, so tritt es dann in dem regelmlifiigen 
Wechselspiel dieser Vorstellungen als ein solches zur Erzeugung von 
Krankheiten auf. Besonders als Heilmittel gehort aber das Anblasen 
des Kranken oder der kranken Stelle zu den dauerndsten Resten, 
welche die Vorstellung der Hauchseele zuriickgelassen hat: es bildet 
ein standiges Inventar der Volksmedizin von den Manipulationen des 
Schamanen und Medizinmanns der Naturvolker an bis zu den soge- 
nannten sympathetischen Hausmitteln der Kulturvolker * 2 ). Auch hier 

*) Howitt, The native Tribes of South-East-Australia, 1904, p. 398. Preufi, 
Globus, Bd. 86, S. 376. Vgl. oben S. 19 f. 

2 ) Wuttke, Deutscher Volksaberglaube 2 , S. 171 u. a. Bartels, Medizin der Natur¬ 
volker, S. 127. Das krankheiterzeugende Anblasen wird den Hexen oder auch 
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ist dann, wie in alien ahnlichen Fallen, der urspriingliche Zusammen- 
hang mit der Vorstellung der Hauchseele verdunkelt worden und 
schlieOlich namentlich im modernen Aberglauben durch die gewohn- 
lichen Vorgange des assimilativen Bedeutungswandels in die Vor¬ 
stellung iibergegangen, daO der Hauch durch seine natiirlichcn Eigen- 
schaften das Krankheitsgift forttrage oder einen sonst wohltatigen 
EinfluO auf einen kranken Teil ausiibe 1 ). 

In ein eigentiimliches Verhiiltnis tritt nun schlieOlich bei diescn 
Vorstellungen der durch die Nase gewaltsam austretende Hauch beim 
Akt des Niescns zu dem willkiirlichen als magische Zeremonie odcr 
als Heilmittel angewandten Anblasen. Wahrend dies letztere in den 
guten oder schlimmen Wirkungen, die es ausiiben soli, immer auf 
den Blasenden selbst, dessen naturliche oder damonische Macht 
zuriickgefuhrt wird, denkt man sich das Niesen regelmiiOig als 
einen Vorgang, bei dem sich ein dem Niesenden fremder Damon 
aus dessen Korper entferne. Dabei kann ubrigens auch dieser als 
ein gutcr oder boser Damon gedeutet werden, ein Gegensatz, dcr 
sich in den von der Umgebung oder von dem Niesenden ausge- 
sprochenen Wiinschen oder Gebetsworten ausspricht. In der Sachc 
macht es hier ofienbar keinen wesentlichen Unterschied, ob, wie 
bei den Zulus, der Niesende sich segnet, weil der schutzende 
Geist eines Ahnen von ihm Besitz genommen habe, oder ob, wie 
bei den Negern von Alt-Calabar, die Umstehenden abwehrende Be- 
wegungen machen, als wollten sie den bosen Geist, der den Niesen¬ 
den verlasscn hat, vertreiben 2 ). Noch im heutigen Volksglauben 
und in seinen das Niesen begleitenden Wunschformeln gehen beide 
Vorstellungen, oft ohne deutliche Sonderung, nebeneinandcr her 3 ). 
Das ihnen Gemeinsame und sie zugleich vom Zauber des Anhauchens 
Unterscheidende bleibt aber, daO es die Entfernung cines fremdcn 
Geistes ist, die man an den Akt des Niesens gebunden denkt. Der 
naheliegende psychologische Grund dieses Unterschieds liegt offenbar 


gewissen Tieren, urspriinglich also wohl den in solchen Tieren verkorpert gedachten 
Damoncn zugeschrieben. Vgl. Wuttke a. a. O. S. 119, 268. 

J ) Vgl. die analogen Falle des assimilativen Bedeutungswandels bei der Sprachc 
Bd. I 2 , 2, S. 517 ff. 

2 ) Tylor, Anfange der Kultur, I, S. 98 ff. 

3 ) Wuttke, a. a. O. S. 194, 205 u. a. 
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in der YVillktir des Blasens gegeniiber dem unwillkiirlich eintretenden 
Reflex des Niesens. Der den Hauch des Mundes beherrschende 
VVille macht den Hauch des Blasenden zu einem Teil dieses Willens, 
also der cigenen Seele, wogegen der von dem Niesenden wider 
Willen ausgestoflene Hauch als etwas ihm Fremdes, also, infolge der- 
selben Assoziation von Hauch und Seele, als ein Geist erscheint, der 
von ihm Besitz genommen hat. 


d. Hauchzauber und Zalin verstiimm elung. 

Inwiefern mit diesen Vorstellungen von der Zauberkraft des Hauchs 
und der in dem Atem nach auflen dringenden Seele auch die weit 
iiber die Erde verbreiteten und an vielen Orten unabhangig ent- 
standenen Zahnverstiimmelungen in Beziehung stehen, laflt sich, da 
der Ursprung dieser Sitten durchgangig in Vergessenheit geraten ist, 
nicht mehr mit Sicherheit feststellen. Denn das Seelenmotiv tritt 
hier, wo immer es auch anfanglich bestimmend gewesen sein mag, 
in Konkurrenz mit andern Beweggriinden, von denen nicht mehr 
auszumachen ist, ob sie sich, ahnlich wie in vielen andern Fallen, 
z. B. bei der Tatowierung, erst aus jenem entwickelt haben oder ob 
sie selbst ursprunglich sind'). So macht die Zahnfeilung bei den 
Eskimos durchaus den Eindruck einer SchutzmaOregel, welchc die 
durch den Gebrauch der Zahne zum Ausziehen von Nageln und zu 
ahnlichen Zwecken entstandenen Kanten beseitigen soil. Bei zahl- 
leichen Stammen Afrikas, Ozeaniens und Amerikas dicnt ferner das 
symmetrische Abschleifen der Zahne, ebenso wie das auch bei manchen 
Kulturvolkern, z. B. den Agyptern und noch in neuerer Zeit den 
Japanern, ubliche Farben der Zahne, mit dem nicht selten jene 
kiinstlichen Deformationen verbunden sind, zunachst offenbar dem 
Schmuckbediirfnis. Dabei bleibt es freilich moglich, dafi sich dieses 
kosmetische Motiv aus einem andern entwickelt hat; aber wo es ohne 
jede Begleitung zeremonieller Brauche seine Befriedigung sucht, da 
konnte es immerhin das primare gewesen sein. Denn so wahrschein- 
Uch es ist, daO der erste Ursprung des Korperschmucks iiberhaupt 


) Das ethnologische Material fur diese Sitte fmdet sich zusammengeslellt bei 
H. von Jhering, Zeitschrift fur Ethnologie, Bd. 14, 1882, S. 213IT. und R. Lasch, Mit- 
teilungen der antliropologischen Gesellschaft in Wien, Bd. 31, 191, S. 13IT. 
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auf mythologische Wurzeln zuriickgeht, so hat dies doch keineswegs 
fur jede einzelne Form dieses Schmucks Geltung, sondern das einmal 
erwachte kosmetische Motiv kann leicht von einem Korperteil auf 
einen andern iibergreifen, an dem es nun infolgedessen als ein 
primares erscheint. So bleiben als Verstiimmelungen, an die, vvie 
man mit Wahrsclieinlichkeit annehmen darf, urspriinglich Seelen- und 
Zaubervorstellungen gekniipft waren, schlieGlich nur diejenigen iibrig, 
bei denen einzelne Zahne ganz oder zum groGten Teil beseitigt 
werden, und wo dieser Akt auGerdem unter Begleitung zeremonieller 
Riten und bei bestimmten feierlichen Anlassen geschieht. Es gibt 
hauptsachlich zwei solche Anlasse: die Mannerweihe, bei welcher 
die Knaben in die Gemeinschaft der Erwachsenen aufgenommen 
werden und dadurch das Recht gewinnen, mit den Mannern zu Kampf 
und Jagd auszuziehen, und die Trauerfeier um einen Verstorbenen, 
bei der an manchen Orten neben Haaren und Nageln auch Zahne 
dargebracht werden. Dafiir, daG es sich in diesen Fallen um relativ 
ursprtingliche Sitten handelt, spricht schon der Umstand, daG sich 
diese rituelle Art des Zahnopfers hauptsachlich bei den primitiven 
Stammen Australiens und Melanesiens vorfindet 1 ). VerhaltnismaGig 
seltener kommt die Sitte als eine der Verheiratung vorausgehende 
Zeremonie vor, der sich dann beide Ehegatten oder auch nur die 
Frauen unterwerfen. Der Umstand, daG hier der Brauch zuweilen 
nur noch als eine Prozedur zuriickgeblieben ist, der sich die Kinder- 
lose unterziehen muG, spricht dafiir, daG es sich dabei urspriinglich 
um einen ahnlichen Zusammenhang mit dem Austausch der Hauch- 
seelen gehandelt hat, wie er dem KuG zugrunde liegt 2 ). In anderer 
Weise konnte das Ausschlagen der Zahne bei der Mannbarkeits- 
zeremonie, das umgekehrt auf die jungen Manner beschrankt zu sein 
pflegt, auf einen Hauchzauber bezogen werden. Von den Einge- 
borenen selbst pflegt es gegenwartig nur noch als eine Probe der 
Standhaftigkeit betrachtet zu werden. Doch ist diese Auffassung 
wohl ein Produkt des Bedeutungswandels, der auch diese Sitten der 
Zahnverstiimmelung ihrem Ursprung entfremdet hat. Dagegen wiirde 


x ) Uber hierhergeliorige australische Zeremonien vgl. ITowitt, The native Tribes 
of South-East-Australia, p. 560 fT. 

s ) PreuB, Globus, Bd. 86, 1904, S. 363. Vgl. obcn Fig. 54, S. 50. 
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es ganz im Sinne der gewohnlichen Gesetze solcher Vorslellungs- 
verschiebungen sein, wenn jene neue Vorstellung auf eine altere 
zuriickginge, wo man in dem Ausbrechen der Zahne noch ein direktes 
Mittel zur Erhohung der Kraft des Kriegers und Jagers durch den 
aus dem Munde ausstromenden Hauchzauber sah. Damit wiirde sich 
wohl auch die in Australien iibliche Form dieses Ritus deutei lassen, 
wobei der Medizinmann seine eigenen unteren Schneidezahne gegen 
den oberen des einzuweihenden Knaben anpreflt, um den Zahn zu 
lockern und dann vollends mit Hilfe eines Meifiels herauszuschlagen. 
Diese Operation, deren mechanischer Erfolg sich offenbar direkter 
und sicherer durch den MeiGel oder Finger crreichen liefle, diirfte 
ihre Bedeutung wesentlich dadurch gewinnen, daft der Medizinmann 
dabei durch Einblasen seines Atems etwas von seiner eigenen Zauber- 
kraft dem Jiingling mitteilt 1 ). 

Anders verhalt es sich mit dem Ausbrechen dcr Zahne zum Zeichen 
der Trauer und als Totenopfer. Diese Sitte reiht sich den sonstigen 
die Trauerzeremonien begleitenden Selbstverstiimmelungen, wie dem 
Abschneiden der Finger, der Selbstverwundung, so unmittelbar an, 
daft sie zunachst mit diesen vervvandten Erscheinungen durch die 
heftige Schmerzerregung, die sie verursacht, als eine jener natiir- 
lichen Reaktionen auf widerfahrenes Leid erscheint, die in einem er- 
maftigten Grade noch auf hdheren Kulturstufen nicht verschwindet. 
Aber das schlieftt natiirlich nicht aus, daft urspriinglich noch andere 
Motive mitbeteiligt waren. Solche scheinen sich in der Tat darin zu 
verraten, daft das Hingeben der Zahne an die Verstorbenen dem 
Abschneiden der Haare und Nagel und der Finger im Sinne einer 
Opfergabe sich anschlieftt 2 ). Als eine Art Umkehrung dieses Brauchs 
wiirde dann die Verwendung der Zahne wie der Finger und der Haar- 
locken zu Amuletten oder sonstigen Zaubermitteln anzusehen sein 3 ). 
Alle diese Erscheinungen weisen aber auf die gleiche Vorstellung 
hin, die uns in der Rolle, die das Haar im Seelenglauben der Volker 
spielt, begegnet ist (S. 23). Auch die Zahne reihen sich ja jenen 


x ) Howitt, a. a. O. p. 541. 

2 ) Waitz-Gerland, Anthropologie der Naturvolker, III, S. 196; VI, S. 403(1. 

3 ) J. G. Bourke, The Medicine-men of the Apache, Elhnol. Report, Washington 
IX, 1S92, p. 484’ff. 
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Teilen des Korpers an, die sich durch ihr Wachstum und durch ihre 
Funktion vor andern aufleren Korperteilen zu Seelentragern eignen. 
In dem Zahn, den sich der Trauernde ausschlagt, und den er dem 
Toten in das Grab mitgibt, laflt er, ebenso wie in dem Haar, mit 
dem er ihn bedeckt, einen Teil der eigenen Seele mit ihm gehen, 
und in den Zahnen des Toten, die er als Amulettkette um den Hals 
tragt oder im Hause verwahrt, bleibt wiederum jener als schiitzender 
Geist zuriick. Auch hier ist freilich diese Vorstellung friih verblaflt 
und hat sich schlieftlich durch einen eingreifenden Bedeutungswandel 
ihrem Ursprung entfremdet. Zuerst ist das Zahnausbrechen, ahnlich 
dem Ausraufen der Ilaare, ein bloO subjektiver Ausdruck der Traucr 
geworden, um dann, als die wildere dieser beiden Ausdrucksformcn, 
friiher zu verschwinden. Das Zahnamulett aber hat in dem Wandel 
der Gefiihle und Vorstellungen, die sich an dasselbe kniipften, an 
dem allgemeinen Ubergang der Amulette in solche Zaubermittel teil- 
genommen, die blofi noch dem Herkommen, also der assoziativen 
Gewohnung ihre Erhaltung verdanken; und aus diesem Stadium ist 
es endlich beim Schwinden der Zaubervorstellungen in ein bloftes 
Schmuckmittel libergegangen (vgl. unten II, 4). Ob im Anfang 
dieser, unserer direkten Nachweisung langst entschwundenen Ent- 
wicklung der Zahn auch noch durch seine Beziehung zu dem zvvischen 
den Zahnreihen hindurchdringenden Atem cine Rolle gespielt haben 
mag, erscheint aber mindestens zweifelhaft. Auch wiirde dies 
hdchstens eine Nebenrolle gewescn sein. 

So bleiben nur zwei Brauche iibrig, in denen die Vorstellung, 
durch die Entfernung der Vorder- oder Eckzahne das Ausstromen 
der Seele als Zauberhauch zu fordern, wahrscheinlich den Ausgangs- 
punkt gebildet hat: das Ausbrechen oder Abfeilcn bei beiden Ge- 
schlechtern vor der EheschlieOung oder beim Weibe bei dem Eintritt 
der Mannbarkeit; und die gewaltsame und zeremonielle Beseitigung 
bei der Mannerweihe der Jiinglinge. In den iibrigen Fallen hangt 
die Sitte mit andern Seiten des Seelcnglaubens zusammen; so be- 
sonders bei den Trauerbriiuchen. Dagegen ist es unwahrscheinlich, 
daft sie, aufler etwa in Fallen auflerer Ubertragung, jemals von An¬ 
fang an bloft dem Schmuckbediirfnisse gedient habe. Wohl aber 
ist sie fast durchweg, darin den andern Formen des direkten 
Korperschmucks folgend, in eine kosmetische Bedeutung libergegangen 
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und hat dann als solche wieder manche Wandlungen durchgemacht: 
so in der Substitution der Farbung fur die Feilung, in der Her- 
stellung symmetrischer RegelmaDigkeiten und dgl. Nur bei der 
Mannerweihe hat sich, dem abweichenden Ursprung entsprechend, 
auch die Bedeutung nach einer andern Richtung entvvickelt: der 
Hauchzaubcr ist hier zu einer Mut- und Schmerzprobe gevvorden. die 
jedoch ihre magische Herkunft noch immer in kultischen Riten ver- 
rat, die hier unverstanden in die spateren Brauche hereinragen 1 . 


e. Inkorporierungen der Psyche. Seelenwurm und Schlange. 

An die Transfusion der Hauchseele, ihren Ubergang von Mensch 
zu Mensch im Augenblick des Todes oder wahrend des Lebens 
schlieDt sich unmittelbar cine weitere mythologisch bedeutsame Vor- 
stellung an: die ihres Ubergangs in ein anderes lebendes Wesen, 


x ) Wenn Ii. Schurtz (Urgeschichte der Kultur, 1900, S. 6) die Zahnfeilung aus 
der Neigung, nrspriinglich vorhandene Eigenschaften des Kdrpers oder seiner Tcilc 
zu iibertreiben, und noch weiter gehend Lasch die Zahnverstummelungen alter Art 
aus dem Schniuckbediirfnis ableitet, das dann in einzelnen Fallen durch sekundare 
Motive in den Hintergrund gedriingt worden sei (Mitteilungen der anthropologischen 
Ges. in Wien, Bd. 31, 1901, S. 20), so diiiftc hier der spiitere Zweck dieser Verun- 
staltungen zum urspriinglichen gemacht, also der Bedeutungswandel, der gerade im 
Gebiet der Schmuckmittel eine so licrvorragende Rolle spielt, eliminiert worden sein 
Der "Vermutung Laschs, das Zahnausbrechen bei der Mannbarkeitserklarung sei 
sckundar aus dem kosmetischen Motiv durch die Aufnahme des letztcren in irgend- 
welche Kultuszeremonien hervorgegangen, widersprechen hauptsaclilich zwei Tat- 
sachen. erstens die m so vielen andern Fallen, wie z. B. bei der Tatowierung, kaum 
zu bezweifelnde umgekehrte Richtung der Entwicklung; und zweitens das Vorkommen 
jener roheren und zugleich unter Begleitung magischer Zeremonien stattfindenden 
horm der Zahnverstiimmelung bei den niedriger stehenden Rassen, wie Australiern 
und Melanesiern, der rein kosmetischen aber bei hoher kultivierten, wie z. B. bei 
den Malayen. Anderseils ist freilich zuzugeben, daB in vielen Fallen die Indizien 
fehlen, die eine der kosmetischen Verwendung vorangegangene magische Bedeutung 
beweisen, und daB daher immerhin die Moglichkeit besteht, es konne da und dort 
autochthon oder noch wahrscheinlicher durch Ubertragung von auBen die Sitte als 
Erganzung der sonstigcn Mittel des Korperschmucks entstanden sein. Vollends die 
Annahme von PreuB, sie sei ausschlieBlich aus dem Hauchzaubcr hervorgegangen, 
liiBt sich nicht halten, da diese Annahme schon bei der ziemlich verbreiteten Sitte 
des Zahnopfers als Traueropfer mindestens sehr zweifelhaft wird. Ebenso wird man 
die homerische Redewendung vom >Zaun der Zahne« nicht gerade mit PreuB als 
eine Reminiszenz an den Hauchzauber der Urzeit zu deuten haben (Globus, Bd. 86, 

s. 363). 
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namentlich in bestimmte, durch ihre Eigenschaften und die Ver- 
haltnisse ihres Auftretens dazu pradisponierte Tiere. Wir wollen die 
hierher gehorigen Vorgange als Inkorporierungen der Seele be- 
zeichnen. Wahrend die friiher erorterten Transformationen, die den 
Geister- und Gespenstervorstellungen der Natur- und Kulturvolker 
oder der mythologischen Ausgestaltung eines Schattenreichs unter 
der Erde zugrunde liegen, auf eine Verbindung zwischen den beiden 
Grundformen der Psyche, der Hauch- und der Schattenseele, zuriick- 
gehen oder, wie die Schatten des homerischen Hades, als ein Uber- 
gang der einen in die andere erscheinen, handelt es sich bei der 
Inkorporierung offenbar um eine Verbindung der beiden disparaten 
Begriffe der Korperseele und der Psyche. Diese verlaflt den Korper 
beim Tode, entweder indem sie bei ihrem Entvveichen bereits an ein 
anderes lebendes Wesen gebunden ist, oder indem sie, ahnlich wie 
bei dem oben geschilderten Ubergang in die Schattenseele, zunachst 
als Hauch dem Korper entstromt, dann aber in ein lebendes Wesen 
tibergeht, das in diesem Fall zumeist als ein leicht bewegliches, 
fliichtiges, wie der Hauch selbst, vorgestellt wird. In beiden Fallen 
sind es in der Regel Tiere, in welche die Seele tibergeht. Im ersten 
Fall, wo diese im bereits inkorporierten Zustand den Korper verlaOt, 
sind es aber kriechende Tiere, besonders der Wurm, die Schlange, 
die, beide fur eine primitive Anschauung zusammenflieftend, die Trager 
der Seele in dem Zustand ihrer neuen Verkorperung zu sein pflegen. 
Im zweiten Fall sind es fliegende und springende Tiere, der Vogel, 
der Schmetterling oder andere gefliigelte Insekten, die Eidechse, die 
Maus, in die sich zunachst die Hauchseele umwandelt. 

Unter diesen Formen der Inkorporierung steht die bei Natur- 
volkern weit verbreitete Vorstellung des Seelenwurms noch mitten 
inne zwischen dem Herrschaftsgebiet der Korperseele und der Psyche. 
Der Wurm, der unmittelbar aus dem verwesenden Leichnam hervor- 
kriecht, ist eine Metamorphose der Korperseele. Aber indem sich 
diese in ihm zu einem vom Korper getrennten Wesen gestaltet, nimmt 
er teil an der Ilaupteigenschaft der Psyche, der Selbstiindigkeit; und 
dies bewahrt sich denn auch darin, dafl er sekundare Metamorpliosen 
erfahren kann, die in die Umgestaltungen der Psyche einmtinden. 
Der nachste Ubergang ist hier der des Wurms in die Schlange, 
die der naiven Auffassung nur als vergroOertes Abbild des ersteren 
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erscheint. Schon die ungeheure Rolle, die in der primitiven Kunst, 
namentlich in der Keramik, die Schlange spielt, ist hier auch fiir 
ihre mythologische 'Bedeutung bezeichnend (vgl. Teil I, S. 185 fif.). 
Nicht minder wird sie uns innerhalb der Entwicklung des Tierkultus 
als eines der hauptsachlichsten Totentiere begegnen, das, wie es 
nach oben in seinen symbolischen Umformungen in die hoherc reli¬ 
giose Mythologie, auch in die christliche, hineinreicht, nach abwarts 
die Verbindungen dieser mit den Seelenvorstellungen herstellen 
hilft. An die Schlange reiht sich schlieftlich noch der Fisch an, 
der vermoge seiner Schuppenhaut fiir eine naive Auffassung mit 
jener wiederum zusammenfliefien kann, wahrend er sich iiberdies 
durch seine rasche Beweglichkeit zum Seelentrager eignet. Auf der 
andern Seite kann sich der Seelenwurm in einen Vogel oder in 
ein anderes gefliigeltes oder sonst rasch bewegliches Tier nachtrag- 
lich umwandeln und so zu der fliichtigeren und darum vergeistigteren 
Vorstellung der Psyche in Beziehung treten. Dem gegentiber liegt 
der unmittelbare Ubergang der Korperseele in ein kriechendes Tier 
an sich noch vollig auflerhalb des Gebiets der eigentlichen Psyche, 
und seine nachsten Verbindungen reichen zu der im Blut den 
Korper verlassenden Seele hiniiber (S. 15). Auch ist wohl anzu- 
nehmen, daft durch eine solche Assoziation mit dem Blut und den 
Sekreten jene entlegenere und haufig erst lange nach dem Eintritt 
des Todes mogliche Vorstellung einer Auswanderung der Seele ge- 
fordert wird. 

Wo in den Mythologien der Kulturvolker die Ideen des Ubergangs 
der Seele in einen Wurm oder in eine Schlange auftauchen, da 
liegen durchweg die Entstehungsbedingungen solcher Vorstellungen 
allzuweit zuriick, als daft es moglich ware, ihren Ursprung direkt 
nachzuweisen. Auch bleibt es in diesen Fallen, namentlich wenn 
allgemeinere Seelenwanderungsideen hereinspielen, immer nioglich, 
daD sekundare, von dieser Beziehung zur Korperseele abliegende 
Motive eine im Grunde nur zufallige Ubereinstimmung der resultieren- 
den Vorstellungen zustande gebracht haben. Ein belehrendes Bei- 
spiel fiir den von solchen sekundaren Motiven unabhangigen Ursprung 
dieser Form der Inkorporierung bietet dagegen die sogenannte 
»Fananymythe«, wie sie vorzugsweise auf ozeanischem Gebiet ihre 
Heimat hat und von hier aus mit manchen andern Mythen auch nach 
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Afrika und in einzelnen Bestandteilen nach Australien und Nordwest- 
amerika gewandert ist 1 ). Das Wort »Fanany« ist der Name, den die 
madegassischen Stamme dem iiberall den Mittelpunkt dieser Mythe 
bildenden Faulniswurm gegeben haben. Die Grundvorstellung dieses 
My thus besteht aber darin, daB die Seele so lange im Korper des 
Verstorbenen bleibt, bis aus demselben der erste, die stark fort- 
geschrittene Faulnis anzeigende Wurm hervorkriecht, der nun als 
der Trager der aus dem Korper auswandernden Seele angesehen 
wird. Als Nebenvorstellungen reihen sich hieran noch solche iiber 
das Verhalten der vor dem Erscheinen des Wurms in der Leiche 
weilenden Seele sowie andere iiber deren weitere Metamorphosen. 
Davon werden uns die letzteren unten beschaftigen, da sie durchaus 
der Lebensgeschichte der Psyche angehoren. Dagegen sind die der 
ersten Art wiederum fur die primitiven Gestaltungen des Seelen- 
glaubens innerhalb der die Korperseele mit der Psyche verbindenden 
Zwischenregion auBerst charakteristisch. Wahrend namlich die in 
Faulnis ubergegangene Leiche iingstlich bewacht wird, um das Er¬ 
scheinen des Seelenwurms nicht zu verfehlen, werden die sonstigen 
Faulniserscheinungen als AuBerungen der im Korper latent leben- 
den Seele aufgefaBt. Insbesondere gilt hierbei die aus dem Korper 
kommende Faulnisfltissigkeit, wahrscheinlich in naher Assoziation mit 
dem Blut und den Sekreten, als ein besonderer Trager der Seele. 
Gleich dem Blute wird sie daher von den Umstehenden genossen, 
in dem Glauben, sich dadurch die seelischen Eigenschaften des Ver¬ 
storbenen anzueignen 2 ). Sichtlich stehen die Motive dieser Leichen- 
brauche mit den anthropophagischen Sitten in nahem Zusammenhang, 
wie denn auch ihre einstigen Verbreitungsgebiete hauptsachlich iiber 
Ozeanien und Australien im wesentlichen mit solchen Sitten zusammen- 
fallen. Zugleich erscheint aber hier der Seelenwurm noch als eine 
unmittelbare Metamorphose der Korperseele, und er bildet so eigent- 
lich erst eine Vorstufe zu den im folgenden zu bctrachtenden Meta¬ 
morphosen, bei denen die Plauchseele das Mittelglied abgibt, durch 
das die belebende Kraft aus dem Korper des Menschen in den eines 

x ) Vgl. iiber dieselbe L. Frobenius, Die Weltanschauung der Naturvolker, 1898, 

2 ) Waitz-Gerland, Anthropologie der Naturvolker, V, S. 154. Frobenius, Welt¬ 
anschauung der Naturvolker, S. 55 ff. 
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andcrn lebenden Wesens iibergeht. Einen wichtigen Ein flu 0 auf 
diesen Wandel der Vorstellungen gewinnen nun die beiden Sitten 
der Leichenbestattung, das Begrabnis und die Verbrennung, in 
denen zunachst die Motive der Furcht vor der Seele des Ge- 
storbenen iiber den in primitivcn Zustiinden iiberall mit ihnen im 
Kampf liegenden Wunsch der Aneignung seiner seelischen Krafte 
den Sieg davongetragen haben. So bezeichnen denn alle diese Er- 
scheinungen zugleich Stufen des Ubergangs von der Vorstellung der 
gebundenen zu der vom Korper sich losenden Seele, der Psyche. 
Je fester die urspriingliche Assoziation zwischen Seele und Korper 
noch haftet, um so mehr muO der Ubergang jener in diese als ein 
unmittelbarer, anschaulicher vorgestellt werden. Die in ihrern tiefsten 
Wesen mystische, weil eben anschaulich nur in der Form einer plotz- 
lichen Neuschopfung zu denkende Idee einer Wiedererweckung des 
bereits in Staub zerfallenen Leibes liegt daher einem primitiven 
Denken vollig fern. Dieses verlangt die Ubergange, in denen die 
Psyche von dem Leibe sich lost, mit Augen zu sehen. Erst in einer 
viel spatercn Zeit kann, nachdem hier alle Moglichkeiten erschopft 
sind, der Gedanke einer Neuschopfung des bereits zerstorten Leibes 
zur Wiederaufnahme der Seele sich bilden. Dazu muft vor allcm der 
Tod selbst als ein Vorgang erfaflt sein, bei dem die Seele plotzlich 
und vollig von ihrern Korper getrennt wird. Auch dazu finden sich 
freilich, wie wir sehen werden, von friih an Motive in den Erschci- 
nungen beim Eintritt des Todes. Aber diese Eindriicke vermogen 
doch zunachst die festgewurzelte Assoziation zwischen Seele und 
Korper nicht zu losen, bevor sich nicht eben diese Losung selbst als 
ein unmittelbar wahrzunehmender Vorgang der Beobachtung aufge- 
driingt hat. So kann bei dem Ermordeten das ausstromende Blut 
oder bei dem an Alter oder Krankheit Verstorbcncn der sich aus- 
scheidende Faulnisstoff zum sichtbaren Trager der Seele werden. 
Das deutlichste Zeugnis fiir diese Trennung bleibt es jedoch, wenn 
die Seele in Gestalt eines selbst wieder bewegungsfahigen lebenden 
Wesens auswandert. Darum ist die Vorstellung vom »Seelenwurm« 
nicht das Ergebnis einer Reflexion, sondern eine unmittelbare asso- 
ziative Ubertragung der Seelenvorstellung vom Menschen auf ein 
anderes lebendes Wesen. Noch ist also die Losung der Seele auf 
dieser Stufe nur in der Form einer wechselnden Inkorporierung, eines 
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Ubergangs in unmittelbarer Beriihrung moglich. Die Idee der selb- 
standigen Seele fehlt dagegen, wenn auch immerhin ein solcher Orts- 
wechsel die Umwandlung in diese hohere Form des Seelenbegriffs 
vorbereitet. 

Auf zwei Wegen vollzieht sich dann, so viel zu erkennen ist, 
diese weitere Entwicklung. Erstens kniipft sich an die Vorstellung 
des ersten Ortswechsels die eines zweiten: die Seele wandert aus 
dem Seelenwurm in andere, mit jenem irgendvvie assoziativ ver- 
bundene Tiere. Je vielgestaltiger dieser Wechsel wird, um so mehr 
verselbstandigt sich dabei der Begrift der Seele als eines beharrenden, 
von seincn vvechselnden Verkorperungen verschiedenen Wesens. 
Zweitens aber empfangt diese letztere Vorstellung ihren Hauptantrieb 
daraus, daft der Eindruck des Todes und der Gegensatz des Toten 
und Lebenden einen jene urspriingliche Assoziation allmahlich iiber- 
ragenden Einflufl auszuiiben beginnt, und dafl sich demgcmaO die 
plotzlichen Veranderungen, die im Augenblick des Sterbens eintreten, 
intensiver der Aufmerksamkeit aufdrangen. Der letzte Atemzug, der 
letzte Herzschlag, das sind nun vornehmlich die Erscheinungen, an 
die das Entweichen des Lebens gebunden wird, und wozu als 
eine in den vorigen Vorstellungskreis hineinreichende Anschauung 
auch noch bei dem Erschlagenen, im Kampf Gefallenen der Uber- 
gang der Seele in das ausstromende Blut hinzukommt. In alien 
diesen Fallen liegen wichtige Bedingungen fur die Umwandlung der 
Seelenvorstellungen einmal in der Plotzlichkeit des Ubergangs, so- 
dann aber auch darin, daO es nicht Tiere, also mit alien Eigenschaften 
eines selbstiindigen Lebens ausgeriistete Wesen sind, in welche die 
Seele iibergeht, sondern Objekte, die, wie vor allem der ausgehauchte 
Atem, das ausstromende Blut, erst durch die mythologische Apper- 
zeption Leben gewinnen. 

f. Die Bestattung der Leichen und die Seelenvorstellungen. 

In diesen Wechsel der Seelenvorstellungen greifen nun die all¬ 
mahlich zur Ausbildung gelangenden Sitten der Leichenversorgung 
so machtig ein, dafi ihr EinfluO um so mehr eine nahere Betrachtung 
erheischt, als man meist allzu sehr geneigt ist, hier bloD die eine 
Seite der Wechselwirkungen zu beach ten, unter denen sich dieser 
EinfluO entwickelt, und dariiber die andere, die nicht minder wesent- 

Wundt, Volkerpsychologie II, 2. - 
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lich ist, zu tibersehen. Das Begrabnis und die Verbrennung sind 
beide einig in der Tendenz, die Leiche dem Anblick und Verkehr 
der Lebenden zu entziehen. Indem aber beide zugleich durchaus 
abweichen in der Form, in der sie dies erreichen, iiben sie selbst 
wieder wesentlich verschiedene Wirkungen auf die Seelenvorstellungen 
aus. Anschauungen, wie sie die »Fananymythe« spiegelt, sind unter 
der Herrschaft beider Brauche nicht mehr moglich. Aber dabei ist 
doch nicht zu tibersehen, daB diese ihrerseits schon aus einer Ver- 
anderung der Anschauungen hervorgegangen sein mtissen. So lange 
der primitive Mensch fest an das Fortleben der Seele in dem toten 
Korper glaubt, kann er nur schwer sich entschlieBen, diesen der 
Vernichtung preiszugeben. Diese Scheu kann noch in einer Zeit 
hoch entwickelter Kultur machtig genug sein, um die Konservierung 
des Korpers vor der zerstorenden Verwesung zu einer religiosen 
Pflicht zu erheben. Bei den Agyptern besonders, bei denen in diesem 
Sinne die Einbalsamierung der Leichen einen Bestandteil des Toten- 
kultes selber bildete, hingen daher die hierher gehorigen Brauche 
sichtlich mit der ungeheuren Zahigkeit zusammen, mit der dieses 
Volk in seinen Seelenvorstellungen neben der Idee der unabhangigen 
Psyche immer noch den Gedanken der im Korper wohnenden oder 
mindestens zeitweise in ihn ein- und aus ihm auswandernden Korper- 
seele festhielt x ). Doch bei der weitaus tiberwiegenden Zahl der 
Volker haben tiber solche, die Spuren eines primitiven Seelenglaubens 
bexvahrende Sitten andere Motive die Oberhand gewonnen, die um- 
gekehrt auf eine moglichst baldige Vernichtung der Leiche ausgingen. 
Es ist klar, daB bei eben diesen Motiven bereits Vorstellungen wirk- 
sam sein muBten, die dem Gebiet der eigentlichen Psyche ange- 
horten. So eroffnet sich hier der Blick auf eine Wechselbeziehung, 
wie sie so oft zwischen den Motiven und ihren Wirkungen stattfindet 
und durch das Moment der Selbststeigerung, das sie in sich triigt, 
die Entwicklung der Erscheinungen beschleunigt. Unter dem Antrieb 
von Vorstellungen und Gefiihlen, die bereits an die Idee der freien 
Psyche gebunden waren, entstanden die Sitten der Leichenbestattung, 
besonders der beiden Urformen derselben, des Begrabens und der 
Verbrennung. Unter ihnen ist die erstere wahrscheinlich iiberall der 


x ) A. Wiedemann, Religion der alten Agyptcr, 1890, S. 125 flf. 
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zvveiten vorangegangen, wie sie denn auch in der Regel neben ihr 
bestehen blieb. Beide trugen aber dazu bei, die Idee der Psyche 
zu befestigen und in gewisse Richtungen zu lenken; und fur diese 
wurden dann wiederum die wesentlichen Unterschiede beider Formen 
maftgebend x ). 

Indem man bei dem Versuch, die Entstehung dieser Sitten zu 
erklaren, der bekannten Maxime folgte: interpretiere jederzeit so, dafi 
du dich selbst an die Stelle des Handelnden versetzt denkst, pflegte 
man die Bergung der Leichen iiberhaupt, dann aber auch insbe- 
sondere den Ubergang von der Bestattung zur Verbrennung, daraus 
abzuleiten, daft ein natiirliches Gefiihl der Pietat entvveder den Krieger 
veranlaflt habe, die Gefallenen vor der Miflhandlung durch den Feind, 
oder den Nomaden die Korper der Seinen vor dem FraD der wilden 
Tiere zu schiitzen. Doch wo irgend wir in alterer Zeit den Brauch 
nicht bloD als einen altiiberlieferten geiibt, sondern zugleich die Motive 
beriihrt finden, die ihn lebendig erhalten, wie bei Homer oder in 
spaterer Zeit bei den Tragikern, da stehen ganz andere Beweggriinde 
im Vordergrund. Und selbst die Plinweise auf die Drohungen, mit 
denen die Schatten der Unterwelt der Seele des Unbestatteten den 
Eintritt zum Hades wehren, oder auf den Zorn der Gotter gegen 
den, der die religiose Pflicht unterlaflt, die uns hier begegnen, sie 
konnen abermals nicht die friihesten Motive sein, wenn auch das 
erste, die Ausschlieflung aus dem Hades, ofifenbar dem Ursprung 
naher liegt als das zweite, der Zorn der Gotter ob der Unterlassung 
der religiosen Pflicht. Denn diese Vorstellungen setzen bereits einen 
ausgebildeten Naturmythus voraus, der selbst wieder verschiedene 
Entwicklungsstadien durchgemacht und in jedem derselben ver- 
andernd auf die Motive gewirkt hat. Wir werden uns mit diesen 
fiir die religiose Entwicklung wichtigen, jedoch fiir die Seelenvor- 
stellungcn selbst verhaltnismaflig gleichgiiltigen Umwandlungen spater 
zu beschaftigen haben (Kap. V). Hier konnen nur jene ersten Motive 
in Betracht kommen, die, bereits aus der Idee der Psyche hervor- 
gegangen, fiir die Befestigung derselben bestimmend geworden sind, 


*) tJber die geschichtliche Entwicklung der Leiclienverbrennung bei den Griechen 
vgl. Rohde, Psyche 3 , I, S. 28 ff., bei den Indem Oldenberg, Religion des Veda, 
S. 570 ff., bei den Germanen Jak. Grimm, Kleine Schriften, II, 1865, S. 2ti ff. 

5* 
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um so mehr, da der daran sich heftende Motivwechsel kaum erheb- 
liche weitere Veranderungen hervorbringen konnte. 

Dort ist nun die Bergung der Leichen in ihren beiden Formen 
augenscheinlich zu allererst aus der Furcht vor dem Damon ent- 
standen, in den sich die Seele des Verstorbenen verwandelt, und als 
der sie die Uberlebenden in nachtlichen Erscheinungen qualt oder 
Krankheit und anderes Ungemach [uber sie bringt. So lange der 
Leichnam unbestattet liegt, bleibt er auch im Gedachtnis lebendig: 
er erscheint im Traumbild, oder wird als irrendes Gespenst gesehen. 
So bildet sich, indem die Seele immer noch an den Korper gebunden, 
daneben aber unter dem EinfluB der Schatten des Traumes von ihm 
losbar gedacht wird, die Vorstellung aus, die Seele des Unbegrabenen 
besitze in besonderem Grade die Eigenschaft, frei auOerhalb des 
Leibes sich zu bewegen und Zauberwirkungen auszuiiben, wahrend 
sie doch zugleich in dem Korper ihren standigen Sitz behalt. Darum 
heftet sich nun an diese alsbald die andere Vorstellung, die Bergung 
des Leichnams in der Erde oder, noch sicherer, seine Verbrennung 
banne den Geist, indem dicser entweder mit dem Korper unter der 
Erde verwahrt oder der Vernichtung durch das Feuer preisgegeben 
werde. Dabei pflegt dann freilich auch die letztere Form der Leichen- 
versorgung ein folgendes Begrabnis nicht ganz iiberfliissig zu machen, 
da die Knochen unverbrannt zuruckbleiben. In der Tat besteht da- 
her, wo die Leichenverbrennung geiibt wird, in der Regel zugleich 
die Sitte der nachtraglichen Bestattung der Knochen. Als ein ana- 
loger Brauch begegnet uns schon bei den Naturvolkern, bei denen 
es der Glaube an die unmittelbare Fortdauer der Korperseele zu einer 
bald nach dem Tode geschehenden Bestattung der Leichen nicht 
kommen laBt, das Begrabnis der Knochen nach der Zerstorung der 
Weichteile durch die Verwesung, falls dem nicht entgegenwirkende 
Motive von dem Fortleben eines Schutzdamons in diesen Resten 
oder — was eine bloBe Modifikation davon ist — von Zauberkriiften, 
die ihnen zukommen, im Wege stehen. Es ist hier nicht der Ort, 
die mannigfachen Verwebungen dieser Motive zu verfolgen, auf die 
wir, soweit sie dem Gebiet des primitiven Seelenglaubens angehoren, 
bei der Betrachtung des Seelenzaubers und der ihm affiliierten Vor- 
stellungen zuriickkommen werden (vgl. unten II, 3). Hier haben wir 
es nur mit den Wirkungen zu tun, die diese bereits von der Vor- 
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stellung einer unabhiingigen Psyche beeinfluBten Sitten auf die 
Weiterbildung dieses Begriffs ausiiben. Die eingreifendere Wirkung 
liegt offenbar wieder auf der Seite der Leichenverbrennung, wie 
dies auch die Geschichte, besonders der Wandel der Seelenvor- 
stellungen in der homerischen Welt, bezeugt, wahrend in Indien 
zum Teil anderweitige, in der Richtung der Seelenwanderung sich 
bewegende religiose und philosophische Ideen diesen EinfluB nicht 
voll zur Geltung kommen lieBen. Im allgemeinen ist es aber klar, 
daB die Leichenverbrennung, wo sie irgend zu allgemeinerer Ver- 
breitung gelangte, in doppeltem Sinne auf die Seelenvorstellungen 
bestimmend einwirkte: erstens indem sie den BegrifT der Korperseele 
wesentlich beschriinkte, wie das die homerische Psychologie in der 
allmahlichen Zuriickziehung jener auf die Organseelen zeigt; und so- 
dann, indem sie den Vorstellungen von der Psyche selbst eine neue 
Richtung gab. 

In der Tat konnte ja nichts so sehr die Ausbildung reinerer Vor¬ 
stellungen von der Psyche fordern, wie die Vernichtung des Korpers, 
durch die der korperlichen Seele ihr Substrat vollig entzogen ward. 
Indem aber auch hier der Gedanke immcr noch heriiberreicht, daB 
die Korperseele in dem Leichnam, der Bewegung und des freien 
Willens beraubt, zuriickbleibe, begann die Verbrennung der Leiche 
mehr und mehr zugleich als eine Erlosung der Korperseele aus einem 
Zustand trauriger Gefangenschaft und darum als eine Pflicht fur den 
Uberlebenden betrachtet zu werden. So mahnt den Achilleus der 
Schatten des Patroklos an die Bestattung seiner Leiche (II. 23, 7iff.); 
so erfleht der Schatten Elpenors das gleiche von Odysseus (Od. 10, 
56off.). Diese Ziige sind zugleich sprechende Zeugnisse fiir die relative 
Unabhangigkeit der beiden Seelen voneinander. Mit dem Hauch des 
letzten Atems eilt die Psyche in die Schattenwelt hinab, die Korper¬ 
seele findet erst Ruhe von der qualenden Last ihres Daseins im 
Leichnam, wenn dieser bestattet oder, noch besser, wenn er verbrannt 
und damit die Korperseele selber vernichtet worden ist. Auf der 
andern Seite wirkt dann aber der Vorgang des Verbrennens selbst 
wieder auf die Vorstellungen von der Psyche zuriick. Wo die Leichen¬ 
verbrennung, wie es in Indien namentlich in der spateren Zeit ge- 
schah, mehr noch als in der homerischen Welt in den Mittelpunkt 
des Totenkultus tritt, da erscheint nun, ahnlich wie sonst der Hauch 
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des Atems, so der von der verbrennenden Leiche emporsteigende 
Rauch als das Substrat der sich loslosenden Seele 1 ). Es mag bier 
dahingestellt bleiben, inwieweit diese Vorstellung an der Anschauung 
beteiligt war, daO die Seele zum Himmel als dem kiinftigen YVohn- 
ort der Seligen aufsteige, da wir unabhangig hiervon in dem Natur- 
mythus ausreichende Motive dieser Anschauung kennen lernen werden. 
Jedenfalls bildet aber die letztere innerhalb der mannigfachen Fornien, 
in denen die Beziehungen zwischen Korperseele und Psyche gedacht 
werden, diejenige, die mehr als jede andere geeignet ist, den Dualis- 
mus der urspriinglichen Seelenbegriffe zu Gunsten der einheitlichen 
Psyche zu beseitigen. Hierfur liegt denn auch ein bedeutsames 
Zeugnis darin, daft Indien und Griechenland, die beiden Landergeb ete, 
in denen vor andern die Leichenverbrennung zu einem geheiligten 
religiosen Brauch wurde, zugleich diejenigen sind, in denen sich, 
freilich nicht ohne die Beihilfe der Philosophic, der Begriff der ein¬ 
heitlichen Psyche entwickelt hat, wahrend das Christentum mit der 
von den Juden iiberkommenen Sitte des Begrabens der Leichen in 
seine Auferstehungsvorstellungen die dualistische Idee der Korper- 
und der Schattenseele wieder aufnahm. Ubrigens bieten diese Be¬ 
ziehungen der Seelenvorstellungen zu den Brauchen der Toten- 
bestattung augenfallige Beispiele fur die auf dicsem Gebiet uberall 
wirksame Transformation der Motive, von denen die aufsteigenden 
wie die rucklaufigen Bewegungen des Seelenmythus beeinfluftt werden. 
Die Leichenverbrennung ist wahrscheinlich aus verschiedenen Beweg- 
griinden hervorgegangen, die bald einzeln bald vereint gewirkt haben 
mogen. Sicherlich am wenigsten kommt hier wohl jenes oben er- 
wahnte Motiv in Betracht, aus dem man die Sitte abzuleiten pfiegte: 
der Krieger wolle die Leichen der Gefallenen vor dem Feind, der 
Nomade die der Seinen vor dem Fraft der wilden Tiere schiitzen, 
indem er sie durch Feuer vernichtete. Denn nach allem, was wir 
sonst von dem Anschauungskreis primitiver Volker wissen, konnen 
solche Zwecke zwar da und dort als sekundare wirksam geworden 
sein, nachdem der Brauch selbst, auf den sie bezogen wurden, be- 
reits vorhanden war. Zudem ist es aber durchaus nicht zu er- 
weisen, daft die Ausbildung des Brauches an ein Nomaden- oder 


x ) Vgl. Oldenberg, Religion des Veda, 1894, S. 5440*. 
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kriegerisches Wanderleben gebunden sei. In Griechenland so wenig 
wie in Indien trifft in der Tat diese Bedingung zu. Allem Anscheine 
nach hat man es also hier mit einer jener Rekonstruktionen zu tun, 
bei denen spat entwickelte, wenn nicht gar nachtraglich erdachte 
Bedingungen in den Ursprung der Erscheinungen hineingedeutet 
werden. 

Urspriinglich entscheidend ist vielmehr offenbar das entgegen- 
gesetzte, in weit primitivere Zustande zuriickreichende Motiv, daO man 
in dem Verbrennen der Leichen eines der Mittel erblickt, durch die 
sich der Lebende vor den Geistern der Verstorbenen zu schiitzen 
vermeint. Es ist dasselbe Motiv, das auch bei der alteren Sitte des 
Begrabens mitgewirkt haben wird (vgl. oben S. 48). Dies scheint sich 
auch darin auszusprechen, daft jeder dieser Brauche, das Begraben 
wie das Verbrennen, zu einem religiosen Gebot wurde, was eine ana- 
loge Entwicklung der Gefiihle und Vorstellungen in beiden Fallen wahr- 
scheinlich macht. Zuerst begrub man den Leichnam, urn seine Seele 
in die Tiefe zu bannen, ahnlich wie man ihn wohl auch den wilden 
Tieren preisgab, was bei einigen afrikanischen Stammen noch heute 
geschieht. Dann suchte man den gleichen Zweck vollkommener durch 
die Verbrennung zu erreichen. Die diesen Brauchen zugrunde liegen- 
den Motive wandelten sich endlich bei den Kulturvolkern unter dem 
fortwirkenden Einflufi des religiosen Kultus so lange, bis sie schliefllich 
vollig entgegengesetzten gewichen waren, ein Ubergang, der freilich 
nur dadurch moglich wurde, dafl es hier an dem Kampf einander 
entgegenwirkender Triebe von friih an nicht gefehlt hat. So gilt 
schon den griechischen Tragikern das Aussetzen des Leichnams an 
einsamen Statten als ein Frevel oder fur den Toten selbst als eine 
Strafe schwerer Schuld. Wenn aber der Leichnam des Ruchlosen 
den Vogeln und Hunden zur Speise hingcworfen wird, so klingt hier 
unausgesprochen noch die altere Vorstellung an, daft damit seine 
Seele in diese Tiere iibergehe, urn die verdiente Rache zu erleiden. 
Dagegen gibt das Bcgrabnis, indem es den Leichnam den Blicken 
entzieht, der vom Korper unabhangigen Psyche eincn freieren Spiel- 
raum, und diese Wirkung verstarkt sich noch bei der Verbrennung. 
Mehr und mehr erfahren dann die Motive beider Bestattungsweisen 
unter der Einwirkung der sich mit ihnen verbindenden weiteren 
mythologischen Vorstellungen starke Wandlungen. Die Furcht vor 
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dem loten und vor der schadigenden Einwirkung seiner zum Damon 
gewordenen Seele auf den Uberlebenden macht allmahlich dem 
YVunsche Platz, die Seele aus den Banden des Leibes zu befreien, 
ihr den Eingang in das Lichtreich zu eroffnen oder, wo der Dualis- 
mus der beiden Seelenbegriffe noch starker nachwirkt, der im Hades 
weilenden Schattenseele Ruhe zu schaffen, da diese, so lang der 
Korper unbegraben ist, die Leiden ihrer in der Oberwelt weilenden 
Doppelgangerin mit empfindet. Als innere Motive werden aber liier- 
bei zugleich die Afifekte der Furcht und des Grauens wirksam, die 
sich durch eine immer wiederkehrende Assoziation von dem Lebenden, 
der sie beim Anblick der Leiche empfindet, auf diese selbst und die 
in ihr gebliebene Seele fibertragen. Noch im Volksaberglauben ist 
J*a vermoge dieser natfirlichen Ubertragung der Gefiihle das Gespenst 
nicht bloD ein Gegenstand des Schreckens, sondern es wird auch 
selbst angsterffillt und ruhelos umhergetrieben. 

g. Der Seelenvogel und andere Seelentiere. 

Der Ubergang der Seele in den Rauch, der von dem verbranjnten 
Leichnam zum Himmel aufsteigt, nahert sich bereits der zweiten Form 
von Seelenverkorperungen, deren oben (S. 61) gedacht wurde: der 
Umwandlung in rasch bewegliche Tiere, besonders in Vogel und 
andere fliegende Wesen. In den meisten Fallen erscheint hier die 
Inkorporierung der Seele als ein Vorgang, der ihrer Befreiung aus 
dem Korper erst nachfolgt. Das Wolkchen, das beim letzten Atem- 
zug dem Munde entstromt, geht in einen weiflen Vogel fiber. Ffir 
die Vorherrschaft, die ursprfinglich der Begrifif der gebundenen Seele 
gegeniiber solchen noch unmittelbar an die Hauchseele anknfipfenden 
Anschauungen behauptet, spricht es aber, dafl der Vogel und das 
geflfigelte Insekt erst relativ spat unter den Seelenverkorperungen 
auftreten, und da !3 von einem unmittelbaren Ubergang der Hauch¬ 
seele in einen Vogel sowohl in den Volksmythologien wie in den 
Uberlebnissen des Volksaberglaubens nur selten die Rede ist. So 
vielfach auch die Seele als ein geflfigeltes Wesen erscheint, so liegt 
dabei doch in der Regel der Augenblick des Todes und also die 
Vorstellung eines direkten Ubergangs in diese Form aufierhalb des 
Gesichtskreises. Der Seelenvogel wird vielmehr meist ohne Be- 
ziehungen zu irgendeiner bestimmten Seele und dem ihr zugehdren- 
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den Leibe gedacht. Bezeichnend fur diese Selbstandigkeit ist auch 
die nicht selten vorkommende Umkehrung dieser Vorstellung: die 
Vogelseele geht dann in einen menschlichen Korper iiber, wobei 
aber dieser Ubergang nicht als eine primare Beseelung, sondern als 
Neubeseelung im Sinne einer hoheren geistigen Erleuchtung er- 
scheint. Damit hangt wohl die Bedeutung zusammen, die bei 
vielen Volkern der Vogel als prophetisches Wesen besitzt. So in 
dem Augurium der Romer, in welchem die Klasse der >auguria 
caelestia« urspriinglich ganz der Weissagung aus dem Flug und aus 
der Stimme der Vogel angehorte x ). Mag sich dies in dem spateren 
Kultus zu einem gedankenlosen Spiel verauOerlicht haben, so kann 
es doch keinem Zweifel unterliegen, daO der urspriingliche Sinn hier 
in der Vorstellung lag, in dem Vogel sei eine Seele verborgen, in 
der man nach einer weit verbreiteten primitiven Vorstellung die Seele 
eines Ahnen sah, der an den Schicksalen der Lebenden teilnehme 
und als damonische Macht in sie eingreife, eine Vorstellung, die sich 
weiterhin leicht, wie bei dem Augurium, zu der unbestimmteren einer 
prophetischen Bedeutung des einstigen Seelentiers verfltichtigen 
konnte * 2 ). Dabei werden dann auOerdem diese Vorstellungen der 
gefliigelten Seele unter dem EinfluO der Himmelsmythologie und des 
kosmogonischen Mythus allmahlich umgewandelt. So verbindet sich 
in Ozeanien und Nordwestamerika, wo diese Einwirkung des Natur- 
mythus auf den Seelenglauben annahernd vielleicht in ihrem Ent- 
stehungsmoment zu beobachten ist, die im Volksglauben herrschende 
Anschauung, wonach die Seelen der Ahnen oder ktirzlich verstor- 
bener Personen in bestimmten Vogeln leben, unmittelbar mit dem 
in den gleichen Gebieten verbreiteten Mythus, der die abgeschiedene 
Seele von einem Vogel zur Sonne als ihrem kiinftigen Aufenthalt 
tragen laOt. Wenn auOerdem nach einer der mannigfachen Variationen 
dieses Gedankens der Vogel die Seele als Schlange im Munde fiihrt, 
so bringt dies den Vogel als Seelentrager sichtlich zugleich in enge 
Verbindung mit dem in den gleichen Gebieten herrschenden Glauben 
an den Seelenwurm. Vom Vogel kann sich endlich die Vorstellung 
des Seelentragers nicht nur auf weitere gleich jenem in der Luft 


J ) Wissowa, Religion und Kultus der Romer, S. 457 f. 

2 ) Vgl. hierzu die Erorterungen iiber den Totemismus unten III, 2. 
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sich bewegende Tiere, namentlich fliegende Insekten, sondern auch 
durch eine weitere Assoziation zwischen Luft- und VVassermeer auf 
rasch bewegte Fische und auf das Schiff iibertragen. Naturgemaft 
stellt sich dieses weitere Bild vor allem dann ein, wenn das Land 
der Seelen nicht im Himmel, sondern an fernen Gestaden gesucht 
wird. Wie der Totenvogel in dem My thus von der Schlangenseele, 
die er in seinem Schnabel emportragt, mit der des Totenwurms, so 

ist nun aber die Vorstellung 
vom Totenschiff wiedei mit 
jenen beiden verbunden. 
Dcnn bald wird dieses Schiff 
in der Kunst als Schlange, 
bald als Vogel, bald als 
Verbindung beider nachge- 
bildet, oder das Ganze er- 
scheint sogar auf den hier- 
her gehorigen primitiven 
Kunstwerken der Amerikaner als ein Vogel, der das Miniaturbild eines 
Menschen tragt, aus dessen Mund sich eine Schlange herauswindet 
(Fig. 55 ) x ). 

In dieser Darstellung sehen wir den vollen Zyklus jener Vor- 
stellungen zur Einheit verbunden. und die Art, wie hier die in andern 
Fallen sich sondernden Teile verkniipft sind, macht es offenbar zu- 
gleich wahrscheinlich, dafl der Ubergang der Seele in den Vogel 
erst aus einer spateren Metamorphose hervorgegangen ist. Das 
Primare ist wohl stets der Ubergang in ein unmittclbar den Korper 
verlassendes Tier. Dazu eignet sich aber der Vogel oder das fliegende 
Insekt nur wenig. In diese wandelt sich die Seele erst in einer 
weiteren Metamorphose um, und die letztere erscheint in der aufler- 
lichsten, aber zugleich anschaulichsten Form wieder dann, wenn der 
Vogel nicht unmittelbar die Seele selbst, sondern jenes primare 
Seelentier, den Wurm oder die Schlange, tragt. In den Mythoiogien 
der hoheren Kulturvolker sind uns durchweg nur sparliche und durch 
mannigfache mythologische Umwandlungen fast unkenntlich gewordene 

J ) Vgl. Frobenius, Die Vogelmythe in Ozeanien und Nordwestamerika, in: Die 
Weltanschauung der Naturvolker, S. 3fT., dazu die Abbildungen der Totenschiffe auf 
Tafel I. 
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Reste solcher Vorstellungen erhalten geblieben. Die Tiere iiberhaupt 
sind hier so sehr zu Bestandteilen des Naturmythus geworden, daD 
sich ihre Beziehung zur Seele mehr und mehr verdunkelt hat x ). Eine 
Andeutung solch uralter Beziehung darf man vielleicht darin noch 
sehen, daO der griechische Hermes, dem neben seinen andern Funk- 
tionen auch die eines Psychagogos, eines Fiihrers der Seelen zu- 
kommt, den Schlangenstab und die Fliigel als Attribute besitzt * 2 ). 
Noch mehr gilt das von den Engeln der altsemitischen Mythologie, 
die auch das Christentum als Boten Gottes und dann allgemein als 
Glieder eines himmlischen Hofstaates iibernommen hat. In der alt¬ 
semitischen Sage, daft diese »Sohne der Gotter* unter Menschen 
menschlich verkehren und mit irdischen Weibern Ehen eingehen, 
klingen aber auch hier anscheinend uralte Vorstellungen eines Tier- 
kultus an 3 ). In der gefliigelten Engelsgestalt hat sich dabei eine 
jener Doppelformen herausgebildet, wie sie die reifere ktinstlerische 
Phantasie so vielfach an die Stelle der urspriinglichen Tierformen 
treten laOt, und wie sie uns auch anderwarts in den phantastischen 
Formen der gefliigelten Lowen und der Pferde mit menschlichem 
Haupt oder der gefliigelten Drachen mit dem Schlangenleibe be- 
gegnen 4 ). Ob in alien diesen Fallen Nachwirkungen urspriinglicher 
Seelenverkorperungen, und ob insbesondere in der haufigsten dieser 
Bildungen, in der gefliigelten Gestalt, die Vorstellung des Seelen- 
vogels oder in dem Schlangenleib des Drachen die des Seelenwurms, 
wenn auch freilich langst vergessen, im Hintergrund steht, mag hier 
nur als eine mogliche Vermutung angedeutet werden. Bei den un- 
geheuren Umbildungen, die namentlich die Gestalten der griechischen 
Mythologie unter den Einwirkungen der Kunst und des Kultus er- 
fiihren, ist alles, was sich als ein Hinweis auf einen solchen Ursprung 
betrachten liefle, zweifelhaft. Eher laflt sich fiir jenen in seinen 
Nachwirkungen nie ganz verschwundenen Hintergrund dieser Vor- 

x ) Vgl. iibrigcns hierzu G. Weicker, Der Seelenvogel in der alten Literatur und 
Kunst, 1903. J. v. Negelein, Die Seele als Vogel, Globus, Bd. 79, 1901, S. 357 ff. 

2 ) Preller (Robert), Griech. Mythologie 4 , S. 405, 412 f. Der Schlangenstab ist 
allerdings auf den alteren Abbildungen selten und wird hier meist durch einen ge- 
wohnlichen Stab ersetzt. Ob er darum, wie Preller und Robert vermuten, auf rein 
dekorative Motive zuriickzufuhren sei, mag hier dahingestellt bleiben. 

3 ) R. Smith, Religion der Semiten, S. 101. 

4 ) Vgl. Teil I, Kap. II, S. 136 ff. 
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stellungen geltend machen, daft lange nachdem der Glaube an die 
Seelenverkorperung in Wurm und Vogel als solcher geschwunden 
ist, diese in symbolischer Bedeutung bewahrt bleiben. Wenn im 
spateren Altertum der Schmetterling als Sinnbild der zum Lichte 
emporstrebenden Psyche, die in sich zuriickgewundene Schlange als 
solches der Unsterblichkeit, und endlich im Christentum die Taube 
als das Zeichen des iiber die Gemeinde sich ergieftenden heiligen 
Geistes gilt, so sind diese Endstationen des Weges, den Schlange 
und Vogel als die spezifischen Seelentiere zuriickgelegt haben, freilich 
weit entfernt von ihren Ausgangspunkten. Schwerlich hatten sie 
aber entstehen konnen, wenn sie nicht durch eine, wenn auch noch 
so verdunkelte Reihe von Vorstellungen mit jenen Anfangen, wo die 
Seele wirklich als ein Wurm aus dem Korper des Menschen kriecht 
und ein Vogel seine Seele emportragt, zusammenhingen. 

Plierfiir spricht nun auch, daft in dem naiven Bewufltsein, wie 
uns die heute noch im Volksglauben lebenden Vorstellungen zeigen, 
immer der Trieb fortwirkt, die Assoziationen, die in jenen Symbolen 
zu poetischen Bildern geworden sind, in ihrer urspriinglichen sinn- 
lichen Lebendigkeit festzuhalten. Dabei ist es bezeichnend, daft auch 
in diesen primitiven Vorstellungen einer Seelenverkorperung, die uns 
noch heute begegnen, Mause, Ratten, Kroten, Eidechsen, Wiesel und 
ahnliche Tiere haufiger vorkommen als der Vogel oder das fliegende 
Insekt x ). Das rote Mauschen, das in Goethes Faust in der Wal- 
purgisnacht der jungen Hexe aus dem Munde springt, ist ein echtes 
Stiick alten Seelenglaubens. Neben dem Bild des unmittelbaren 
Hervorgehens aus dem Korper, mit dem sich die des kriechenden 
oder springenden Tieres leichter als die des fliegenden verbindet, 
sind hier sichtlich zugleich die Affekte der Uberraschung und des 
Grausens entscheidend. Ist das Gefiihl, das durch das gesehene Tier 
erregt wird, dem andern verwandt, das der Anblick des Toten aus- 
lost, so assimilieren sich um so leichter auch die begleitenden Vor¬ 
stellungen. Bei dem Vogel fehlt im allgemeinen diese unmittelbare 
Affinitat der Gefiihle. Hier sind es daher andere Motive, vor allem 
die des Davoneilens der Seele, ihrer aus sonstigen mythologischen 
Anschauungen geschopften Wanderung in ein Lichtreich, die einen 


x ) Grimm, Deutsche Mythologie 4 , II, S. 612; III, S. 246f. 
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Ersatz bieten, die aber freilich auch bereits einer vveit entwickelteren 
Stufe der Seelenvorstellungen angehoren. Von da an sind dann 
leicht noch fernere Ubertragungen moglich, die durch andere Mo- 
mente des Tiermythus und mit diesem zusammenhangende Wert- 
gefiihle entstehen und vermoge deren bestimmte Tiere besonders als 
die Trager hoherer Seelen betrachtet werden. So werden in Agypten 
vorzugsweise in dem Krokodil und dem Widder, in Indien in den 
Elephanten gottliche Seelen verkorpert. Die Seele des auf dem 
Schlachtfeld gefallenen Kriegers wird nach dem Glauben der Griechen, 
Romer und Germanen auf einem schnellfuDigen Rosse zum Seelen- 
reich entfiihrt x ). In den auf Rossen heranstiirmenden Walkiiren der 
nordischen Mythologie, die den erschlagenen Helden von der Wal- 
statt abholen, begegnet uns hier die ahnliche Scheidung deutlicher 
ausgepragt wie schon in dem primitiveren Bilde des Seelenvogels und 
Seelenschififs der Ozeanier (Fig. 55, S. 74). In dem letzteren sind 
noch die zvvei selbstandig nebeneinander bestehenden Seelenverkorpe- 
rungen, Vogel und Schlange, in ein einziges Bild vereinigt. In den 
hoheren Mythologien ist die eine dieser Vorstellungen zu einem gott- 
lichen VVesen geworden, das die Seele geleitet, und diese selbst hat 
nun zugleich die menschliche Gestalt bevvahrt. So ist auf der einen 
Seite unter dem EinfluD der Vorstellungen von der Entriickung des 
Menschen in eine jenseitige Welt eine Art Riickbildung zur unmittel- 
baren, mit dem eigenen Leibe des Menschen identischen Korperseele 
eingetreten; auf der andern Seite bleibt die Eigenart der mensch- 
lichen Seele gewahrt, indem die Spaltung der Vorstellungen jene 
Tierverwandlung beseitigt, die wahrscheinlich in alien diesen Fallen 
die urspriingliche Grundlage der Mythenbildung gewesen ist. Ebenso 
ist durch die so sich bildende Vorstellung eines Fiihrers der Seele 
die Entwicklung einer andern Vorstellungsreihe gehemmt worden, die 
unmittelbar an die Tierverwandlung der Seele sich anschloD, sobald 
diese von der mythenbildenden Phantasie als ein mehrfach sich 
wiederholender Vorgang ausgemalt wurde: die der Seelenwanderung. 

Je weiter der Kreis der Tiere wird, in denen sich Seelen ver- 
korpern konnen, um so leichter entwickelt die mythologische Dich- 
tung diesen Gedanken eines mehrfachen Wechsels der Seelentrager. 

x ) Jul. von Negelein, Das Pferd im Seelenglauben und Totenkult, Zeitschr. des 
Vereins fiir Volkskunde, Bd. 11, 1901, S. 406ff.; Bd. 12, 1902, S. Hff., 377fF. 
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Unterstutzend greift dabei wohl namentlich auch jene rticklaufige 
Assoziation ein, deren oben schon gedacht wurde. Wie die aus 
dem Menschen entweichende Seele von einem Tier aufgenommen wird, 
so findet nun auch die umgekehrte Raum, daft das Tier Seelen- 
bringer wird; und sie bildet sich wieder um so leichter, je mehr 
bestimmte Tiere nicht bloD Seelentrager sind, sondern auDerdem eine 
selbstandige mythologische Bedeutung gewonnen haben. Dabei pdegt 
dann zugleich die kiinstlerische Phantasie in der Erdichtung jener aus 
Tier und Mensch zusammengesetzten Wesen geschiiftig zu sein, deren 
Attribute treuer als die wirklich existierenden Tiergestalten die Afiekte 
zum Ausdruck bringen, unter deren Macht hier der Mythus und die 
ihn weiterfiihrende mythologische Dichtung stehen. In den Sugen 
von den Tierverwandlungen des Zeus bei seinem Verkehr mit irdi- 
schen Frauen und in mannigfachen andern Mythen schimmern diese 
Vorstellungen freilich meist nur noch durch ein dichtes Gestriipp 
marchenhafter Uberlieferungen und willktirlicher dichterischer Um- 
formungen hindurch. Das Motiv der Geburt eines Kindes ; besonders 
eines solchen, das selbst zum Heros oder Gott wird, durch ein 
menschliches Weib, das von einem Gott in Tiergestalt oder, wie 
in einer Variante der romischen Griindungssage, unter Beihilfe eines 
heiligen Tieres die Seele des Gottes empfangt, begegnet uns auch 
in der Buddhalegende, nach welcher die Seele des Buddha sich in 
einem weiflen Elephanten verkorperte und durch dessen Russel in 
den SchoD der Mutter, die den Buddha gebar, der Konigin Maya, 
eindrang z ). In der christlichen Legende kehrt schliefllich das gleiche 
Motiv in vergeistigter Form wieder. An die Stelle des Tieres tritt hier 
der Engel der Verkiindigung, der als gefliigelter Bote Gottes nur in 
diesem Attribut noch den Seelenvogel andeutet, aus dem er hervor- 
gegangen ist. Die Empfangnis selbst aber ist zu dem rein geistigen 
Akt der Aufnahme des Wortes Gottes geworden. Sicherlich kann 
in diesem letzteren Fall von einem historischen Zusammenhang eben- 
sowenig die Rede sein wie davon, daft bei der Bildung der Mythen, 
in denen diese Umkehrungen der Seclenverwandlung vorkommen, 

x ) Preller-Jordan, Rbmische Mythologie 3 , II, S. 347. H. Kern, Der Buddhis- 
mus, iibers. von H. Jacobi, 1SS2, I, S. 26f. Das ahnliche Motiv in der Mythologie 
zahlreicber Naturvolker ist von L. Frobenius verfolgt worden: Das Zeitalter des 
Sonnengottes, I, 1904, S. 223 ff. (Die Mythe von der Conceptio immaculata.) 
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auch nur das leiseste Bewufltsein der urspriinglichen Bedeutung der 
Vorstellungen vorhanden gewesen sei. Vielmehr war hier, wie in 
den meisten andern Fallen mythologischen Zusammenhangs, die ur- 
spriingliche Anschauung jedenfalls nur noch in einzelnen, aus ihrer 
Verbindung gelosten Bestandteilen wirksam. An diese setzten sich 
dann jene neuen Motive an, die der Legende eine uberraschende 
auftere Ahnlichkeit mit der alteren Mythenform verliehen, wahrend 
sich doch die Motive selbst wesentlich gewandelt hatten. Fur den 
urspriinglichen Seelenmythus ist der Ubergang der in einem Tier 
verkorperten Seele auf das Kind eine assoziative Ubertragung der 
Vorstellungen vom Tod auf die Geburt, die iiberall stattfinden kann. 
Die spatere rehgiose Legende behalt dagegen diese Ubertragung nur 
noch bei, wo sie einen Heros oder Gott liber die Bedingungen des 
alltaglichen Geborenwerdens erheben will, und dies geschieht wahr- 
scheinlich unter der Mitwirkung jener Anschauung, die bei Geburt wie 
Tod mit dem BegrifF der korperlichen den der religiosen Befleckung 
verbindet. Der Gott soli rein geboren werden. So erhebt denn die 
Legende entweder die Geburt selbst oder auf einer spiiteren Stufe 
den Akt der Empfangnis iiber die Sphare des natiirlichen Geschehens, 
indem sie hierzu das uralte Motiv der Seelenverkorperung in einem 
heiligen Tier oder in einem aus diesem hervorgegangenen Doppel- 
wesen verwendet. Dabei mag noch eine andere, der Friihzeit 
menschlicher Kultur angehorige allgemeine Vorstellung heriibergewirkt 
haben, die uns in ihren aufleren Symptomen in den Erzeugnissen 
der friihesten Kunst begegnet ist (Teil I, S. 13 iff.), und aus der auch 
die unten zu erorternden Anschauungen des >Totemismus« zum Teil 
hervorgewachsen sind: die Vorstellung namlich, dafl das Tier iiber- 
haupt dem Menschen iiberlegen sei. In den Urzeiten des Totemis- 
mus leitet jeder den Ursprung seines Stammes von einem Tiere ab. 
In der spateren Legende zieht sich diese Vorstellung auf einzelne 
Heroen oder Gotter zuriick, indes sie zugleich unter der Mitwirkung 
anderer mythischer Elemente mannigfache Umwandlungen erfahren 
kann. Von einem direkten Ubergang solcher alterer in die jiingeren 
Vorstellungen kann auch in diesem Fall wohl niemals die Rede sein. 
Aber im Volksglauben leben die alten Motive fort, nachdem die nach- 
sten Entwicklungen, die aus ihnen entsprungen, langst wieder unter- 
gegangen sind. Das lehrt uns auch das Fortleben der Seelenverkorpe- 
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rung in Tieren innerhalb des heutigen Volksglaubens. Teils aus 
solchen nie ganz versiegenden urspriinglichen Quellen, teils aus ver- 
einzelten Zufliissen, die von langst verschiitteten spateren My then 
iibrig geblieben sind, schopft dann ein neu erstehender Mythus, in 
den nun religiose Motive mit iibergehen konnen, die zu der Zeit, 
da die Grundlagen dieses Mythus entstanden, noch vollig im Schofle 
der Zukunft lagen. Dabei besteht aber ein wesentlicher Zug dieser 
ganzen Entwicklung darin, daft jene primitiven Vorstellungen, die 
bei dem spateren Mythus anscheinend nur eine gleichgiiltige aufiere 
Einkleidung des neu hinzugekommenen religiosen Motivs bilden, an 
der Entstehung des letzteren immer noch teilnehmen. So haben 
sich aus den urspriinglichen Tierverivandlungen der Seele im hebra- 
ischen Mythus die Engel als Boten Gottes entwickelt, und so hat 
wiederum diese Vorstellung die Grundlage der Idee der Gottlichkeit 
Christi gebildet. Dieser Zusammenhang ist ebenso wenig ein wunder- 
barer wie ein willkiirlicher oder kiinstlich erdacliter, oder es sind doch 
hochstens die letzten Ausgestaltungen der Legende im eigentlichen 
Sinne zu dichterischen oder philosophischen Erfindungen geworden. 
Aber was unter dem Gesichtspunkt der psychologischen Entwicklung 
als eine kontinuierliche Kette mythologischer Assoziationen und 
Apperzeptionen erscheint, das stellt sich, wenn wir die Reihe der 
Motive ins Auge fassen, als eine fortwahrende Exemplification ienes 
Prinzips der Heterogonie der Zwecke dar, das auch auf diesem Ge- 
biet iiberall die schopferische Natur der geistigen Entwicklungen zum 
Ausdruck bringt. 


h. Baumseelen. 

Gegeniiber ihren mannigfachen Verkorperungen in Tiergestalt 
erscheint der Ubergang der Seele in Pflanzen als ein seltenes Vor- 
kommen, und je weiter wir zu friiheren Stufen der Kultur empor- 
steigen, um so zweifelhafter werden die Zeugnisse, die sich fur einen 
solchen Ubergang auffinden lassen. Das meiste, wenn nicht alles, 
was hierftir aus dem Mythus der Naturvolker angefuhrt wird, gehort 
offenbar einem andern Gebiet an, namlich dem der Wald-, Berg- 
und Feldgeister, Damonenvorstellungen, auf die wir spater zuriick- 
kommen werden, und die zwar in dem Seelenglauben ihre letzte 
Quelle, selbst aber ebenso wenig wie die Nymphen, Pane, Satyrn, 
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Faune und andere damonische Naturwesen der griechischen und romi- 
schen Mythologie, in den Baumen und Biischen ihren Sitz haben, 
sondern in Wald und Flur herumstreifend vielmehr das Leben und 
Weben dieser freien Natur in sich verkorpern. Wenn daher die 
Dajaken auf Borneo dem Geist des Reises Opfer darbringen, damit 
die Ahre nicht abfalle, so weisen diese und ahnliche Ziige im allge- 
meinen nicht auf Pflanzengeister, als die man sie gedeutet hat, son¬ 
dern auf Frucht- und Erntedamonen, wie sie bei alien ackerbautreiben- 
den Volkern verehrt werden x ). 

Nicht minder ist aus dem Bereich der Inkorporierungen der Seele 
in Pflanzen eine zweite Form der Beseelung auszuscheiden, die zwar 
anscheinend naher an sie heranreicht, in Wahrheit aber noch weiter 
von ihr absteht: das ist die bei Natur- und Kulturvolkern nicht ganz 
seltene Vorstellung, daft Menschen aus Baumen hervorgegangen seien. 
Diese anthropogonischen Mythen gehoren durchaus in das Gebiet des 
Naturmythus, mit dessen sonstigen Bestandteilen sie in der Regel 
zusammenhangen. Manchmal werden dabei die Stammeltern des 
Menschengeschlechts als zwei Baume geschildert, die nebeneinander 
der Erde entsprossen seien: so in der eranischen Schopfungssage 
und in den analogen Mythen einiger Indianerstamme, wie der Sioux 
und der Kariben. Vielleicht ist es auch ein Uberlebnis ahnlicher 
Mythen, wenn bei andern Volkern, wie bei den Nordgermanen, be- 
stimmte Baume, besonders solche von hohem Alter, Objekte eines 
Kultes waren, oder wenn der Baum iiberhaupt als ein beseeltes Wesen 
gedacht wurde * 2 ). Hier interessieren uns diese Ursprungsmythen nur 
insofern, als aus ihnen wohl nicht selten assoziative Umkehrungen 
hervorgehen, infolge deren nun der Baum als ein verwandelter Mensch 
angesehen wird. So erblickt der germanische Volksglaube in einem 
Baumpaar mit Vorliebe die Verkorperung eines Liebespaares. Blutende 
Baume gelten als Zeugnisse fur die im Baum lebende Seele, und 
von einem am Hause stehenden Baum glaubt man, dafi er den 
Schutzgeist des Hauses berge 3 ). Die gleiche Vorstellung kehrt noch in 


x ) Weitere ahnliche Beispiele sogenannter Pflanzenseelen bei E. B. Tylor, An- 
fringe der Kultnr, I, S. 468; II, S. 216. 

2 ) Mannhardt, Der Baumkultus der Germanen und ihrer Nachbarstamme (Wald- 
und Feldkulte, Bd. 1), 1875, S. 7 ff. 

3 ) Mannhardt, a. a. O. 32 ff. 

Wundt, Volkcrpsychologie II, 2. 
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mannigfachen Variationen wieder. Nicht minder kennt die griechische 
Mythologie das Motiv der Verwandlung der Menschen inBaume: so 
in dem Mythus von der Metamorphose der vor Apollo fliehenden 
Daphne in einen Lorbeerbaum. Aber wie dieser schon in das Ge- 
biet der Marchenpoesie fallende Mythus spaten Ursprungs ist, so 
scheint iiberhaupt das Spiel der frei in Wald und Feld herum- 
schweifenden Geister der Verkorperung in einzelnen Baumen voran- 
zugehen: die Dryaden, die frei lebenden Waldnymphen sind fruher 
als die »Hamadryaden«, die eigentlichen Baumseelen x ). Immerhin 
gab es ein Motiv, welches diese Verkorperung der Seele in einem 
Baum direkt, auch ohne eine solche Umkehrung anthropogonischer 
Mythen, nahe legte: die Bcstattung. Dafl in den Baum oder vieF 
leicht sogar in eine andere auf dem Grabe wachsende Pflanze die 
Seele des Verstorbenen iibergehe, ist eine so naheliegende Assoziation, 
dafl man sich wundern miiflte, wenn sic nicht entstanden ware. Auch 
ist sie in gewissem Sinne wieder eine Umkehrung des anthropo- 
gonischen Mythus: wie in diesem der Baum zum Menschen wird, so 
geht dort die menschliche Seele in den Baum iiber. So wurden in 
Indien nach der Leichenverbrennung die Knochen gesammelt und der 
Erde an einer Stelle iibergeben, wo diese mit Wurzeln durchwachsen 
war, weil, wie das Brahmana sagt, >die Vater zu den Wurzeln der 
Baume hinschliipfen« a ). Wenn Griechen wie Romer neben Malven 
und Rosen das Grab mit einer Cypresse schmiickten, so knupften 
sich daran wohl ahnliche Vorstellungen, und auch der chrisdichen 
Welt, die die gleiche Sitte bewahrt hat, sind jene Vorstellungen nicht 
fremd, wenn sie auch nur nocli in unbestimmten Gefiihlsassoziationen 
anklingen. 

Zwei Eigenschaften sind es nach allem dem, die dieser Form der 
Seelenverkorperungen vor andcrn zukamen. Zunachst sind sie der 
Hauptsache nach, wenn man von den nicht hierhcr gehorenden 
anthropogonischcn Mythen absieht, spaten Ursprungs. Das crinnert 
an die ebenfalls in eine relativ spate Zeit fallende Entdeckung der 
Pflanze durch die bildende Kunst 3 ). Beide Erscheinungen weisen auf 

x ) »Hamadryrides Nymphae, quae cum arboribus nascuntur et pereunt, Dryades 
vero sunt, quae inter arbores habitants Servius, Comm, zu Vergils Eel. io, 62. Vgl. 
Roscher, Mytbol. Lexicon, I, 2, p. 161c (Stoll). 

2 ) Oldenberg, Religion des Veda, S. 582. 3 ) Vgl. Teill, S. iSpff. 
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iibereinstimmende Ursachen hin: Mensch und Tier sind die friihesten 
Objekte des Interesses, und dieses steht wieder in enger Wechsel- 
wirkung mit alien den Motiven, die dem Ubergang der Psyche in 
Seelentiere zugrunde liegen. Unter den Pflanzen steht aber der 
Baum im Vordergrunde der mythologischen Apperzcption, weil 
hier die naheliegende Assoziation mit der menschlichen Gestalt ein 
unmittelbares Motiv zu anthropogonischen Mythen und ihren Um- 
kchrungen bildet. Auch das hat sein Analogon in der Kunst, wo 
bei der Saule, die den Baumstamm nachbildet, zum ersten Mai die 
Pflanze als Vorbild dient, worauf dann erst in einigem Abstand das 
Blatter- und Blumenornament nachfolgt (Teill, S. 238 ff.). Wie sich 
der Baum in der Saule mit der Vorstellung der tragenden Menschen- 
gestalt assoziiert, so wird er auch im Besitz einer menschlichen Seele 
gedacht, vollends wenn dieser Vorstellung noch der Standort auf dem 
Grabe, das die Gebeine eines Verstorbenen birgt, zu Hilfe kommt. 
Zugleich ist aber unter den Verkorperungen der Psyche diese fur die 
weitere Entwicklung der Seelenvorstellungen am wenigsten bestimmend, 
und sie nahert sich am meisten unter alien diesen Wandlungen dem 
Punktc, wo der Zusammenhang mit der individuellen Psyche verloren 
geht und sich der Ubergang in die reine Damonenvorstellung voll- 
endet. Dem Gcbiet der letzteren gchoren dann die der Baumseele 
verwandten Wald- und Feldgeister bereits vollig an. Darum liegt 
nun auch die Pflanzenseele am weitesten ab von der zweiten selb- 
standigen Gestaltung des Begriffs der Psyche, der wir uns nun zu- 
wenden: von der Schattenseele T ). 


3 ) Nicht zu den eigentlichen Seelenvorstellungen sind schlieBlich die von manchen 
Anthropologen in nahe Beziehung zu den Baum-, Pflanzen- und ahnlichen Seelen 
gebrachten sogenannten »Gegenstandsseelen« zu zahlen. Im weitesten Sinne kann 
man darunter wieder zwei nach Ursprung und Bedeutung sehr verschiedene Erschei- 
nungen verstehen. Die erste besteht in der Beseelung von Steinen, Klotzen, rohen 
Nachbildungen von Menschen und Tieren, wie sie bei den unten (II, 4) zu besprechen- 
den Fetischkulten vorkommen. Bei ihnen handeit es sich, wie wir sehen werden, 
in Wahrheit um Geistervorstellungen, deren Ausgangspunkt die Assoziation des Be- 
seeltseins mit dem Eindruck eines jeden Bildes von Mensch oder Tier, sowie eines 
jeden Gegenstandes ist, der an ein solches Wesen erinnert oder erinnem soil. Sie 
konnen in diesem Sinne sekundHre Seelenvorstellungen genannt werden. Noch mehr 
triflt diese Bezeichnung bei der zweiten Form von »Gegenstandsseelen« zu, namlich 
bei der Vorstellung des Beseeltseins von Kleidem, Schmucksachen, Waffen und Ge- 
raten, wie sie zuweilen bei der Sitte, solche Gegenstande mit dem Verstorbenen zu 

6* 
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i. Die Psyche als Schattenseele. Das Traumbild. 

Die Seele als Schatten, als leichtes, luftiges Ebenbild des Korpers, 
ist uns bereits unter den mannigfachen Metamorphosen der Hauch- 
seele begegnet. Mit schwirrendem Gerausch fahrt nach Homer die 
Psyche aus dem Munde des Sterbenden zum Hades hinab, um dort 
im Reich der Schatten mehr cin Scheindasein als ein wirkliches Leben 
weiterzuleben (siehe oben S. 46). Unbestimmter liegt die gleiche 
Vorstellung heute noch dem allgemeincn Gespensterglauben und seinen 
Parallelerschcinungen in der Mythologie der verschiedcnsten Volker 
und Zeiten zugrunde, insofern dabei die Psyche zumichst als Hauch 
aus dem Munde des Sterbenden entweicht, dann aber im Gespenst 
als sein Schattenbild wiedererscheint. Das Wie dieses Uberg.mgs 
tritt uns einigermaOen anschaulich da entgegen, wo der entweichende 
Hauch in einc Wolke iibergeht, die unter den vielgestaltigcn Formen, 
deren sie fahig ist, leicht auch menschliche Gestalt annehmen kann x ). 
Auf ahnliche Weise kann nun aber auch weiterhin die als kriechendes 
oder fliegendes Tier erscheinende Seele in das Schattenbild des 
Menschen iibergehen, so daI 3 , wenn ein solches Tier unmittelbar aus 
dem Korper hervorkommt, die Schattenseele als eine Metamorphose 
der Korperseele erscheint. Ein charakteristisches Beispiel dieser Art 
bietet die deutsche Sage vom Konig Guntram, aus dessen Munde,. 
wahrend er schlaft, sein Diener eine Schlange hervorkommen sieht, 
die auf demselben Wege wieder zuriickkehrt. Nach dem Erwachen 
crzahlt dann der Konig die wunderbaren Erlebnisse, die ihm im 
Traum begegnet sind. Das ahnliche Thema kehrt in den mannig- 

begraben, vorkommt. (Tylor, Anfange der Kultur, I, S. 470 fif.) Hier handelt es sich 
um das Produkt einer Assoziation, bei der das Bild der Schattenseele eines Menschen 
auf die von ihm gebrauchten G-egenstande ubertragen wird. Die Waffe z. B. wird 
dem Krieger zum Gebrauch im kiinftigen Leben mitgegeben. Sobald nun aus Anlab 
der im folgenden zu schildernden Motive die Vorstellung entsteht, dab der Krieger 
selbst als blober Schatten weiterlebe, so iibertrjigt sich dies auch auf jene Gegen- 
strinde. Nun geniebt er daher nicht die ihm dargebrachte Speise selbst, sondern das 
Geistige derselben, er schwingt statt des wirklichen Speers einen Scliattenspeer usw. 
Wir werden spiiter bei den Vorstellungen vom Fortlebcn nach dem Tode (Kap. V) 
auf diese Erscheinungen zuriickkommen. 

x ) Besonders gehort hierher in der nordischen Mythologie der Zusammenhang 
der Nachtgespenster mit den Wolken-und Nebeldamonen der Maren, Elben usw. Vgl. 
unten IV, 2. 
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faltigsten Variationen in der Volkssage wieder z ). Als Schlange, 
Wiesel, Maus, Schmetterling fahrt die traumende Seele aus. Da sie 
sich selbst aber in ihren Traumen durchaus wie ein Ebenbild de$ 
Traumenden selbst gebardet, so erscheint hier die namliche Seele 
gleichzeitig als Schatten und als Tier. Schatten ist sie in ihrem 
eigenen Tun und Wesen, Tier ist sie in den Augen des Zuschauers, 
der sie wandern sieht. 

Von den sonstigen Metamorphosen der Psyche unterscheidet sich 
jcdoch diese wesentlich dadurch, daB die Schattengestalt offenbar auch 
primar entstehen kann, wahrend die Umwandlungcn in Wolke, Wind, 
Rauch und bewegte Tiere im allgemeincn erst durch Assoziationen, 
die von der Vorstellung des Atems ausgehen, moglich ist. Jene 
kann dagegen auBer aller Verbindung mit der Hauchscele und deren 
Metamorphosen auftreten, und diese selbstandige Entstehungsweise 
fiihrt zugleich eigenartige Bedingungen und neue Erscheinungen mit 
sich, die fur die gesamte Entwicklung des Seelenglaubens von hoher 
Bedeutung sind. Das urspriinglichste und haufigste Motiv dieser 
primaren Vorstellung der Schattenseele ist unzweifelhaft das Traum- 
bild. Ihm konnen sich dann aber noch Visionen des wachen 
Lebens zugesellen, wie sie in Fieberzustanden oder unter der Ein- 
wirkung toxischer Substanzen, berauschender Tranke, aufregender 
heiBer Dampfe auftreten. Solche Reize mogen ursprunglich zufallig 
entstehen, werden dann aber auch absichtlich als Zaubermittel an- 
gewandt. Traumbild und Vision sind iibrigens nicht bloB, wie man 
es haufig ansieht, die Motive, aus denen die Vorstellungen von der 
Schattenseele entstehen, sondern sie sind selbst diese Seele. 
Das Bild, das der Naturmensch im Traume sieht, ist ihm unmittel- 
bare Wirklichkeit. Im Traum, in dcr Ekstase hat er in einer andern 
Welt verkehrt. Von dem Traumbild hat daher die Schattenseele alle 
ihre physischen Eigenschaften entlehnt: ihre Sichtbarkeit fur das Auge, 
ihre Fliichtigkeit und phantastische Vcranderlichkeit. Auch die Schatten 
des blades haben bei Homer diese Eigenschaften bewahrt. Es ist nur 
noch eine andere hinzugekommen, die dem Gefiihl entspringt, mit 
dem ein lebensfreudiges Geschlecht dem Tode gegeniibersteht. Die 
Schatten des Hades sind stumm und bewuBtlos. Das sind sie noch 


x ) Grimm, Deutsche Mythologie 4 , II, 905. 
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nicht in dem Seelenmythus einer primitiveren, von dem Zauber der 
Traumwelt fester umfangenen Kultur. Der Grieche der homerischen 
Zeit hat eben, mogen ihm auch, wie in der Szene, wo Patroklos dem 
schlafenden Achill erscheint, Traum- und Seelenerscheinungen ge- 
legentlich zusammenfallen, doch bereits Traum und Wirklichkeit zu 
scheiden gelernt. Die Schatten des Hades sind daher den Traum- 
bildern, aus denen sie hervorgegangen, zwar noch ahnlich genug, 
aber sie sind doch nicht mehr mit ihnen identisch; sondern, wie sie 
in ihrem unterirdischen Reich eine von der Welt der Lebenden ab- 
geschiedene Welt bilden, so sind sie selbst zu Wesen eigener Art 
geworden, die jenen traumhaften Urbildern, von denen sie abstammen, 
nicht mehr in alien Stiicken gleichen. Ganz anders, wo die Schatten- 
seele ihre urspriingliche Form bewahrt hat. Da haust sie inmitten 
der Lebenden. Sie verkehrt allnachtlich mit dem Traumenden und 
zeigt sich bei lichtem Tag in der Ekstase den Auserwahlten. Die 
Classen Ebenbilder dieser Traumseelen werden nun aber auch unter 
der Wirkung der Furcht und des Schreckens als Spukgestalten in 
die Umrisse der im Dunkel oder in der Feme dem Auge ver- 
schwimmenden Gegenstande hineingesehen. Zugleich haben jene 
den Menschen im Schlaf bedrangenden Schattenseelen noch die voile 
Sinnlichkeit bewahrt, die auch das Traumbild oder die Vision be- 
sitzen konnen, mit denen sie ja tatsachlich eins sind. Sie sprechen 
mit dem Traumenden, sie bedrohen und qualen ihn. Denn alle jene 
physiologischen Reize, die noch heute fur uns an die Traumbilder 
zugleich Empfindungen der iibrigen Sinne, besonders des Tastsinns 
binden und unter der Mitwirkung reproduktiver Assimilationen zu 
komplexen phantastischen Gebilden gestalten, sie fehlen natiirlich auf 
einer primitiven Stufe um so weniger, als sich hier die Storungen 
der physischen Funktionen unter der Wirkung einer wenig hygie- 
nischen Lebensweise ungleich starker geltend machen. Wo Hunger 
oder Ubersattigung, besonders im Schlafe, Herzschlag und Atmung 
empfindlich storen und in den Organen der Verdauung driickende 
oder schmerzhafte Empfindungen auslosen, da gewinnen natiirlich 
jene Reiztraume, die auch fiir den Kulturmenschen qualende Stdrun- 
gen des Schlafes verursachen konnen, noch eine ganz andere Be- 
deutung. Denn alle diese unter der Mitwirkung der inneren und 
aufteren Tastempfindungen mit der vollsten sinnlichen Lebendigkeit 
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ausgestatteten Traumvorstellungen, in die auOerdem assimilativ massen- 
hafte Erinnerungselemente hereinspielen, sie sind ihm erlebte Wirk- 
lichkeiten. Die Schattenseelen, mit denen er verkehrt, sind ihm da- 
her durchaus nicht bloOe unfiihlbare und unhorbare Schatten, sondern 
sie bedrangen alle seine Sinne, wenn auch fortan der Gesichtssinn 
ilmen jenen Charakter der Fliichtigkeit und der Veranderlichkeit 
gibt, der sie von den Gegenstanden des wachen Bewufltseins schei- 
det ’). 

Aus diesen Verhaltnissen ergeben sich klar die Ahnlichkeiten wie 
Unterschiede, die der Schattenseele im Vergleich mit ihrer Doppel- 
gangerin, der Hauchseele, zukommen. Ahnlich ist sie dieser nur in 
ihrer Fliichtigkeit und in der Leichtigkeit, mit der sie, den wechseln- 
den Impulsen der Traumphantasie folgend, Umgestaltungen erfahren 
kann. In diesen iibereinstimmenden Ziigen sind aber zugleich, trotz 
aller sonstigen Verschiedenheit, die engen Assoziationen begriindet, 
die beide Seelenvorstellungen miteinander eingehen. Insbesondere 
erklart sich daraus, daO die als Hauch entvveichende Psyche so leicht 
zum Schattenbild wird, aber auch umgekehrt, dafi dieses wiederum, 
wie noch oft in den Gespenstervorstellungen, in einen unsichtbaren 
Hauch zergehen kann. An diese erste kniipfen sich dann leicht als 
sekundiire Assoziationen die des Ubergangs der Schattenseele in be- 
wegte Tiere und namentlich in jene doppelgestaltigen Erscheinungs- 
formen, wo die Psyche, wie in der Sage von Konig Guntram, Tier- 
gestalt und menschlicher Schatten zugleich ist. So mannigfache 
Verbindungen aber auch die Schattenseele mit den ubrigcn Seelen¬ 
vorstellungen bilden kann, indem sie bald in die Reihe der Meta- 
morphosen derselben eintritt, bald irgend eine ihrer Formen als 
Doppelgangerin begleitet, sie selbst, die vor alien andern den Vor- 
zug hat, ein wirkliches »alter ego« des Menschen in seiner auBern 
Erscheinung zu sein, hat allem Anschcine nach in Traum und 
Vision ihre einzige Quelle. Wohl schreibt auch der Volksglaube 
gelegentlich dem im Licht entworfenen Schatten ein gespenstisches 
Leben zu, und als Marchenmotiv kommt diese, von Chamisso in 
seinem »Peter Schlemihl« humoristisch verwertete Vorstellung 
namentlich in der Weise vor, daO der Schatten Verwandlungen 


*) Vgl. hierzu Grundziige der physiologischen Psychologic 5 , III, S. 649fT. 
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erleidet, die den Tod seines Inhabers vorausverkiinden z ). Ebenso 
halt gelegentlich der Wilde das Bild im Spiegel oder das Portrat 
eines Menschen fiir beseelt, und es kann sich daran selbst die 
Vorstellung kniipfen, daft, wer dieses Bild davontragt, auch etwas 
von der Seele hinwegnehme * 2 ). Doch laOt sich nicht nachweisen, 
daB diese Vorstellungen auf die Schattenseele einen tieferen Einflufl 
ausgeiibt haben. Vielmehr handelt es sich hier wahrscheinlich um 
eine jener assoziativen Umkehrungen, die gerade auf dem Gebiet 
der Seelenvorstellungen uberaus haufig sind. So konnen sich auch 
die Affekte, die an die in Traumen und Visionen erscheinende 
Schattenseele gekniipft sind, unter dazu giinstigen Bedingungen wohl 
einmal auf den im Licht entworfenen Schatten iibcrtragen, der nun 
als ein ahnlicher Doppelganger des Menschen erscheint wie das 
Traumbild, wenn der Traumende sein eignes Ebenbild erblickt; und 
ahnlich mag auf das gespiegelte oder gemalte Bild wiederum etwas 
von den Gefuhlen iibergehen, die der Doppelganger im Traum er- 
weckt. In der I at spricht dafiir die unheilvolle Deutung, die der 
Aberglaube haufig an die Erscheinung des Doppelgangers iiber- 
haupt kniipft, mag dieser nun im Traum oder in wacher Vision auf- 
treten 3 ). In diesem Aberglauben scheint sich wiederum das be- 
sondere Gefiihl der Uberraschung und des Schreckens zu reflektieren, 
das der Mensch vor seinem eigenen Anblick im Traum empfindet. 
Das Ungewohnte der Erscheinung bewirkt das Gefiihl der Uber¬ 
raschung; und diese Uberraschung wird alsbald zum Schrecken, wo 
der Traum selbst fur erlebte Wirklichkeit gilt oder wo diese Vor- 
stellung unter dem Einflufl ungewohnter, durch die Beschaffenheit 
des Traumbildes erweckter Gemutsbewegungen auch spiiter noch 
nachwirkt. 

Bildet die Fliichtigkeit und Verganglichkeit der Traumerscheinungen 
das Band, das urspriinglich die der Traumphantasie entstammende 


Rochholz, Deutscher Glaube und Brauch, I (Deutscher Unsterblicbkeitsglaube), 
1867, S. io6fT. v. Negelein, Bild, Spiegel und Schatten im Volksglauben, Archiv fiir 
Religionswissenschaft, Bd. 5, 1902, S. uff. 

2 ) Fr. Schultze, Psychologie der Naturvolker, S. 261 f. 

) Dab der Mensch, der sich selbst sieht, im Verlauf eines Jahres sterben miisse, 
ist z. B. ein in den verschiedensten Teilen Deutschlands verbreiteter Glaube. (Wuttke, 
Deutscher Volksaberglaube 2 , S. 212.) 
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Schatten- mit der Hauchseele und deren Metamorphosen verkniipft, 
so machen nun aber nicht minder die groften Unterschiede dieser 
Seelentrager allmahlich ihre Wirkungen geltend, und sie sind es 
schlieftlich wohl hauptsachlich, die das wechselnde Schicksal der 
Seelenvorstellungen iiberhaupt bestimmen. Denn dies blcibt unter 
alien Umstanden ein allgemeiner Zug dieser Entwicklung, daft jene 
beiden Faktoren, aus denen sich der Begriff der Psyche zusammen- 
setzt, fortan nebeneinander wirksam bleiben, wahrend aufterdem immer 
auch noch die Korperseele, diese namentlich in ihren metamorphischen 
Ubergangen zur eigentlichen Psyche, hereinspielt. Zwei Erschei- 
nungen stellen sich auf diese Weise regelmaftig als die Endergebnisse 
dieser Entwicklung heraus. Sie charakterisieren zugleich treffend den 
allgemeinen Verlauf derselbcn. Die erste bestelit darin, daft zuniichst 
die Psyche in ihrer doppelseitigen Gestalt die Vorherrschaft iiber die 
Korperseele und ihre Nachwirkungen in My thus und Volksglauben 
gewinnt. Daran schlieftt sich dann als zweites und letztes Ergeb- 
nis, daft unter den im Begriff der Psyche vereinigten Vorstellungen 
wiederum die Schattenseele den Sieg davontragt, indem sie nament¬ 
lich jene anderweitigen Metamorphosen zuriickdriingt, in denen die 
Korperseele nachwirkt. An diesem Resultat sind nun freilich noch 
manche weitere Veranderungen der mythologischen Vorstellungen 
beteiligt, die hier vorlaufig nicht naher verfolgt werden konnen, weil 
sie in das Gebiet des Naturmythus hiniiberrcichen. Namentlich ge- 
hort hierher das allmahliche Zuriicktreten der Tiere im Kultus, dessen 
auftere Symptome uns schon bei der Entwicklung der ldinstlerischen 
Phantasie begegnet sind, sowie die damit Hand in Hand gehende 
Vermenschlichung der Gottervorstellungen, die ihrerseits wieder mit 
dem Erwachen des geschichtlichcn Lebens zusammenhangt x ). Lebt 
der Mensch nach dem Tode in der primitiven Phantasie als Wind, 
als Wolke, als kriechendes oder fliegendes Tier weiter, so erblickt 
eine hohere Kultur in der fortlebenden Seele nur noch das eigene 
Ebenbild. Die Schattenseele ist so die einzige, die nach alien diesen 
Metempsychosen und Seelenverdoppelungen iibrig bleibt, als die- 
jenige, die am vollkommensten in die Gefiihle und Strebungen des 
Menschen hineingedacht werden kann, und die nun mit alien den 


x ) Vgl. hierzu Teil I, S. 140 ff. 
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Schrecken oder mit allem deni Glanz und der Herrlichkeit umgeben 
wird, die Furcht und Hoffen in diese Zukunft seiner Seele projizieren. 
Dadurch hangen aber zugleich die vveiteren Schicksale der Schatten- 
seele auf das engste mit den Anschauungen vom kiinftigen Seelen- 
land und Seelenlcben zusammen, die uns erst im Zusammenhange 
mit dem Naturmythus beschaftigen konnen, da sie ihrem Wesen nach 
in einer Verwebung der Seelenvorstellungen mit diesem bestehen. 

Fiir die Form, in der die Vorstellung der Schattenseele festge- 
halten wird, ist dagegen zunachst die Erscheinung der jtingst Ver- 
storbenen im Traume maflgebend. DaO sich die Gedanken der 
Uberlebenden am meisten mit den Toten beschaftigen, die vor kurzem 
selbst noch unter den Lebenden weilten, und dafl infolgedessen be- 
sonders haufig auch in den Traumbildern jtingst Verstorbene auf- 
treten, ist eine Eigenschaft, die dem Traum zu alien Zeiten zukommt 
und ihm vermoge der Einwirkungen, welche die wiederholte und 
unter der starken Mithilfe von Gefiihlen und Affekten stehende Re- 
produktion austibt, notwendig zukommen mufl. Fiir den Natur- 
menschen ist aber wiederum die Erscheinung des Verstorbenen 
im Traum dieser Verstorbene selbst, und je lebendiger der 
Traum gerade die von starken Affekten begleiteten Bilder vorfuhrt, um 
so weniger kann an seiner Wirklichkeit ein Zweifel obwalten. Darum 
ist die Wiederkehr der Toten, besonders der jtingst Verstorbenen 
diejenige Form ihres Verkehrs mit den Lebenden, die am langsten 
andauert, und die iiberall auch noch im heutigen Volksglauben ihre 
fiihlbaren Reste zuriickgelassen hat. Die YVtinsche des Toten, von 
denen man meint, daft sie unerfuilt geblieben seien, seine Gefuhle 
der Teilnahme an den Genossen, der Rache an Feinden werden nun 
auf das Traumbild ubertragen: beratend oder drohend heischt es 
Gehorsam und mahnt durch sein YViedererscheinen so lange, bis die 
Wunsche erfiillt sind, an deren Vollbringung der Hingeschiedene 
selbst durch seinen Tod verhindert worden ist. Damit wird die 
Ruhelosigkeit des Traumenden, der sich von seinem Gewissen ge- 
qualt ftihlt, zur Ruhelosigkeit des ihm erscheinenden Geistes, wo- 
gegen sich mit der durch die Erfiillung der Wunsche desselben ein- 
tretenden Beruhigung des Gemiits auch die Vorstellung von der 
Ruhe der irrenden Seele verbindet. Dazu kommt dieser Rulie die 
Zeit zu Hilfe, indem sie die Erinnerung an den Toten allmahlich 
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ausloscht, an dessen Stelle nun die neu Abgeschiedenen treten, um 
in Traumen und Visionen das lebende Geschlecht heimzusuchen. 

Aus diesen reproduktiven Faktoren der Traumvorstellungen er- 
gebcn sich ohne weiteres die wesentlichen Eigenschaften der Psyche 
als Schattenseele. So zunachst die, daft sie, so lange sie nicht 
irgendvvie durch Assoziationen mit den andern Seelenformen ver- 
andert ist, iiberall das Bild einer individuellen Personlichkeit be- 
wahrt, die wirklich auf Erden gewandelt hat. Wie im homerischen 
Hades jeder einzelne Schatten die Psyche eines einzelnen Abge¬ 
schiedenen ist, so haftet auch schon an den primitivsten Seelenvor- 
stellungen der Naturvolker, so lange sie diesem Gebiet angehoren, 
das Bild einer bcstimmten, im Lcben gekannten Personlichkeit. Der 
Traum erneuert eben in der Regel die Bilder wirklicher Eindriicke, 
und er tut dies vor allem in jenem haufigsten Fall, wo er einen Ver- 
kehr des Traumenden mit jiingst Verstorbenen herstellt. Wird da- 
gegen das Traumbild zum unbestimmten Gespenst, so liegen sofort 
auch die oben geschilderten Verbindungen mit den andern Seelen¬ 
formen, wie mit dem Hauch, dem flatternden Nachtvogel, nahe. Aus 
der dem Traum entstammenden Schattenseele erwachst dann weiter- 
hin die auf primitiven Stufen allverbreitete Anschauung, dafl die 
Seele das Leben nach dem Tode nur eine verhaltnismaftig kurze 
Zeit iiberdauere. Bestimmte Vorstellungen dariiber, warm sic vergehe, 
werden zwar selten ausgebildet. Aber tatsachlich spielen doch im 
Bewufltsein der Uberlebenden nur die Seelen der jiingst Verstorbenen 
eine Rolle, so lange nicht entweder Seelenbcgriffe, die in die Ge- 
biete des Ahnenkultus und des Naturmythus hiniiberreichen, weitere 
Bedingungen hinzubringen, oder so lange sich nicht ein geschicht- 
licher Zusammenhang herstellt, dcr nun in dcr Heroensage eigen- 
tiimliche Assoziationen zwischen historischen Erinnerungen, natur- 
mythologischen Motiven und Seelenvorstellungen erzeugt (vgl. unten 
III, 5). Die Schattenseele als solche ist aber an sich verganglich: 
sie lebt nicht langer, als die Erinncrung der Uberlebenden eine 
Personlichkeit in Traumen oder Visionen noch festzuhalten vermag. 
So genieflen denn auch nach den Vorstellungen vieler Naturvolker 
die Seelen der Hauptlinge und Kriegshelden ein langeres Fortleben 
nach dem Tode, als die der gewohnlichen Menschen, oder es wird 
den letzteren iiberhaupt der Anspruch auf ein solches Fortleben 
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versagt 1 ). Reste dieser Rangordnung der Seelen, in dcr sich un- 
mittelbar die Dauer der Erinnerung spiegelt, die sie zuriicldassen, 
finden sich ubrigens auch noch in den Mythologien aller Kultur- 
volker. Namentlich der Glaube an den Untergang der Seelen der 
Kinder oder mindestens der tot gcborenen und der kurz nach der 
Geburt gestorbenen, in christlichen Landern der ungetauften, hat 
sich vielfach bis heute erhalten und in den abweichcnden Bestattungs- 
formen solcher vermeintlich seelenloser Wesen seine Spuren zuriick- 
gelassen 2 ). So konzentrieren sich denn auch alle jene Brauche, die 
in dem Glauben an das Fortleben der Seele ihren Halt finden, nament¬ 
lich auf primitiven Stufen ganz auf die Zeit kurz nach dem Tode. 
Als eine letzte, eng mit dem Personlichkeitscharakter der Schattenseele 
verbundene Erscheinung tritt aber endlich noch die hinzu, daB die 
Seele als Ebenbild des Verstorbenen auch in dem Zustande weiter 
lebt, in dem sich dieser beim Eintritt seines Todes befand Die 
Kinder erscheinen als Kinder, die Greise als Greise wieder. Bei Ver- 
stiimmelungen des Korpers fehlt auch der Schattenseele das ver- 
lorene Glied, und selbst die Verstiimmelung des Leichnams kann noch 
auf jene iibergehen. So schneidet der Australier seinem erschla- 
genen Feinde den rechten Daumen ab, damit der rachende Geist 
nicht den Schattenspeer nach ihm vverfen konne 3 ). 

In allem dem spiegelt sich unmittelbar die Eigenschaft, die das 
Traumbild mit sonstigen Erinnerungsbildern teilt, daB es die erinnerte 
Personlichkeit in der Regel in der Gestalt wiedererweckt, in der sie 
zuletzt gesehen worden ist. Erst in spateren Umbildungen dieser 
primitiven Vorstellungen andert sich das, indem nun bei reiferer 
geistiger Entwicklung auch das Gedachtnis der individuellen Person¬ 
lichkeit weniger am einzelnen Moment und an den zuletzt empfan- 
genen Eindrucken haftct, als vielmehr einen Totaleindruck festzu- 
halten sucht. Dies wirkt wohl einigermaBen schon auf die Erinnerungs- 
und Traumbilder zuriick und setzt sich dann fort in die Kunst, deren 
Gebilde nun wieder auf die Vorstellungen vom Fortleben der Schatten¬ 
seele zurtickwirken. 


J ) Vgl. z. B. Waitz-Gerland, Anthropologie der Naturvolker, V, 2, S. 144. 

2 ) von Negelein, Zeitschrift fiir Ethnologie, Bd. 34, 1902, S. 79 * 

3 ) Tylor, Anfiinge der Kultur, I, S. 444 f. 
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Doch so wichtig der in dem Eindruck des Todes psychologisch 
wohl begriindete Vorzug ist, den in den Vorstellungen von der 
Schattenseele das Bild Verstorbener und namentlich jiingst Verstor- 
bener genieflt, so ist es doch unvermeidlich, daft daneben auch die 
Bilder der Lebenden, die ja in Traumen wie Visionen nicht fehlen, 
ihre Riickwirkungen ausiiben. Eine einzelne Seite dieses Einflusses 
ist uns schon oben bei der ominosen Bedeutung, die der Volksglaube 
deni »Doppelganger«, dem Erscheinen des eigenen Bildes im Traum, 
beilegt, begegnet. Analog gewinnt nun aber das Bild jeder an- 
deren noch lebenden Personlichkeit seine Bedeutung. Auch hier ist 
das Traumbild die Schattenseele des Menschen, nur dafl diese in 
solchem Fall blofl auf kurze Zeit dessen Korper verlassen hat. Da 
die raumliche Entfernung kein Hindernis eines solchen Geisterverkehrs 
ist, so erweckt dies unmittelbar zugleich die Uberzeugung, dafl die 
Seelen mit unmeflbarer Geschwindigkeit den Raum durcheilen konnen. 
Dieses Erscheinen Abwesender assoziiert sich dann weiterhin mit den 
Bildern entfernter Orte, an die sich der Traumende selbst versetzt 
findet. So entwickelt sich ein eigentiimliches Doppelspiel, das, wie 
die Traumbeobachtung zeigt, plotzlich und scheinbar unvermittelt 
einen Ortswechsel des eigenen Standpunktes herbeifiihren kann. Im 
einen Moment werden entfernte Personen als Anwesende geschaut, 
die zum Traumenden gekommen sind; im nachsten sieht sich dieser 
selbst an feme Orte versetzt, wo er nun mit anderen verkehrt. 
Dieses Doppelspiel des Traums spiegelt sich deutlich auch in den 
Vorstellungen des Volksglaubens vom nachtlichen Wandern der Seelen 
und vom »doppelten Gesicht«, Vorstellungen, die dann ihrerseits wieder 
allgemeine Schemata abgeben, in denen sich leicht hierher gehorige 
Formen des Seelenmythus, deren Ursprung uns nicht mehr unmittel¬ 
bar zuganglich ist, einordnen lassen. Wahrscheinlich ist fur diesen 
Wechsel zwischen der eigenen Wanderung der Seele und dem Ver- 
kehr mit den zu ihr kommenden Geistern lediglich die allgemeine 
Traumsituation maOgebend. Wo gegeniiber den Traumbildern der 
Personen die Umgebung unbeachtet bleibt, da erscheint der Traum 
als eine Heimsuchung durch Seelen, die aus der Feme gekommen 
sind. Wo umgekehrt die fremde Umgebung in der Traumphantasie 
starker hervortritt, da sieht sich der Traumende selbst in die Feme 
versetzt. Doch wie diese beiden Vorstellungen manchmal in einem 
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und demselben Traum wechseln oder unsicher zwischen beiden Zu- 
standen schweben konnen, so gehen sie auch in den Seelenmythen 
fortwahrend ineinander liber. Gemeinsam ist beiden eben nur dies, 
daft die Seele, sei es die eigene, sei es die eines andern, ihren Kor- 
per verlassen und in weiter Entfernung Dinge sehen oder selbst ihre 
Anwesenheit kund tun kann. Wie sehr jedoch liber diese Erschei- 
nungen der Seelen Lebender die Schattenseelen der Verstorbenen ver- 
moge der oben erwahnten natlirlichen Bedingungen der Traum- 
erinnerung die Ubermacht haben, das spricht sich auch darin aus, 
daft der Volksaberglaube dem Erscheinen eines Lebenden im Traum 
nicht selten eine auf den Tod des Gesehenen hinweisende Bedeutung 
beilegt x ). Allerdings pflegt diese Furcht vor dem Traumbild des 
Lebenden in Folge der Haufigkeit dieses Ereignisses bei den gewohn- 
lichen, rasch wieder vergessenen Traumen zu schwinden. Entweder 
muft die Erscheinung eine ungewohnliche sein, wie beim Anblick der 
eigenen Person, dem »Doppelganger«, oder es wird wohl auch die 
Beziehung des Traumes auf ein in der Zukunft eintretendes Unheil 
bloft den Traumen einzelner Personen zugeschrieben, [die zu ihrem 
eigenen Ungliick mit dieser Gabe des »zweiten Gesichts* ausgeriistet 
sind. Damit reichen diese Erscheinungen zugleich aus dem gewohn- 
lichen Umkreis der Vorstellungen von der Schattenseele in ein weiteres 
Gebiet hinliber: in das der Vision. 


4. EinfluB ekstatischer Zustande auf die Seelenvorstellungen. 

a. Vision und Ekstase. 

Unter dem Namen der Vision lassen sich zweckmaftig Erschei¬ 
nungen zusammenfassen, die teils als echte Traumbilder, also im 
Schlafe, teils aber auch in Zustanden ungewohnlicher zentraler Erreg- 
barkeit im Halbschlaf, in der Hypnose oder bei wachem Bewufttsein 
eintreten, und die darin iibereinstimmen, daO sie mit voller Deutlich- 
keit Situationen, Personen und Ereignisse vorspiegeln, die entweder 
in die Zukunft oder aber auch an einen fernen Ort im Raume verlegt 
werden. Diese letzte Eigenschaft, die Verlegung der unmittelbaren 
Erlebnisse in zeitliche oder raumliche Feme, nicht der wache oder 


*) Wuttke, Deutscher Volksaberglaube 2 , S. 211. 
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halbwache Zustand, ist das einzige charakteristische Merkmal der 
Vision. Denn es gibt zweifellos auch Traumvisionen, und viele der 
historisch beriihmt gewordenen Visionen gehoren wahrscheinlich hier- 
her. Aber wahrend sich die gewohnlichen Traumerscheinungen 
samtlich als unmittelbar erlebte darstellen, also in diesem Sinne, wie 
alles was wir normaler Weise auch im wachen Zustand erleben, der 
Gegenwart angehoren, ist die Vision entweder von dem BewuBtsein 
begleitet, daB sich das Geschaute in raumlicher oder zeitlicher Feme 
ereigne, oder dieses BewuBtsein tritt mindestens nachtraglich auf, 
nachdem die Vision selbst voriibergegangen ist. Im letzteren Fall 
unterscheiden sich natiirlich die Visionen nicht wesentlich von ge¬ 
wohnlichen Traumen oder, wenn sie dem wachen Zustand angehoren, 
von Halluzinationen und Dlusionen J ). Namentlich fallen sie dann ganz 
mit diesen zusammen, wenn die Beziehung auf kiinftig oder gleich- 
zeitig geschehende wirkliche Ereignisse erst nachtraglich, etwa erst 
in dem Augenblick erfolgt, wo etwas dem Geschauten Ahnliches wirk- 
lich eingetreten ist. Da manche Falle sogenannter Visionen zweifels- 
ohne hierher gehoren, so erhellt daraus schon, daB eine sichere 
Scheidung von Vision und Traum oder Halluzination unmoglich ist. 

Gegeniiber diesen unsicheren Fallen werden daher zu den echten 
Visionen alle die Erscheinungen des Traumes und der Halluzinationen 
des wachen Lebens zu zahlen sein, mit denen sich unmittelbar 
das BewuBtsein der zeitlichen oder raumlichen Feme des 
Geschauten verbindet. Ein solches BewuBtsein setzt nun an und 
fur sich einen hoheren Grad apperzeptiver Funktionen voraus, als er 
dem gewohnlichen Traum eigen ist. Die eigentlichen Visionen fallen 
daher zum groBten Teil in das Gcbiet der sogenannten hypnotischen 
Somnambulie, d. h. sie beruhen physiologisch zwar, ganz so wie die 
Traumerscheinungen, auf einer gesteigerten Erregung der Sinnes- 
zentren, in Folge deren eine Menge schwacher und darum unter nor- 
malen Verhaltnissen unbemerkt bleibender Sinneseindriicke unter der 
Mitwirkung reproduktiver Assimilationen halluzinatorisch verstarkt und 
umgestaltet werden; aber es bleiben dabei doch die apperzeptiven 

x ) Hinsichtlich der fur das Verstandnis der Visionen und der Visionenliteratur 
erforderlichen psycho-physiologischen Seite dieser Erscheinungen, also besonders der 
Halluzination und der phantastischen Illusion verweise ich hier auf meine Physiol. 
Psychol. 5 , Ill, S. 642 ff. 
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Prozesse noch zureichend erhalten, damit sich in diesen oft stiirmisch 
bewegten Assoziationen das Bewufltsein der eigenen Personlichkcit 
behaupten kann. Diese Personlichkcit selbst kann sich jedoch dabei 
zugleich, ahnlich wie im Traume, als eine vcrandertc fiihlen, die, um 
so mehr, je hoher die ungewohnliche Erregung gesteigert ist, zugleich 
als ein fremdes geistiges Wesen empfunden wird, wahrend trotzdem, 
abweichend von dem gewohnlichen Traume, vermoge der energischen 
Auslibung der apperzeptiven Funktionen, das Bewufltsein des eigenen 
Ich und seine Oricntierung zur Umgebung erhalten bleibt. So kommt 
es zu der fiir viele Visionen charakteristischen Vorstellung, dafl sich 
ein fremder Geist des eigenen Geistes bemachtigt habe. Nun spricht 
und handelt der Visionar, sobald er sich von der liber ihn gekommenen 
Erleuchtung hingerissen fiihlt, so, als wenn er der Geist oder der 
Gott selbst ware, der von seiner Seele Besitz ergriffen hat, ohne daft 
dadurch doch sein eigenes Selbstbewufltsein getriibt zu sein braucht. 
Anders verhalt sich der Visionar, dem nur die Halluzinationcn des 
Traumes zur Verfiigung stehen. Indem ihm die Gebilde seiner 
Visionen in dem wachen Zustand, in dem er doch allein liber sie 
Rechenschaft geben kann, bereits als fremde gegenlibertreten, schil- 
dert er sie nicht als unmittelbare, sondern als frliher erlebte Begeben- 
heiten, als Worte, die ein auOerhalb stehender Geist oder Gott an 
ihn gerichtet, als Befehle, die er ihm erteilt habe. Je mehr dann bei 
dieser Reproduction notwendig zugleich die Reflexion sich vor- 
drangt, um so niiher beriihrt sich in diesem Kail der Visionar mit dem 
Traumer, der nach dem Erwachen aus dem visionaren Zustand nach- 
traglich selbst seine Traume deutet. 

Zur Vision tritt die Ekstase nicht als ein selbstandiges Phano- 
men, sondern als eine andere Seite des gleichen Zustandcs abnorm 
gesteigerter Erregung. Bezeichnet die Vision diese Erregung in ihrer 
unmittelbaren Wirkung auf die sinnlichen Vorstellungen, unter denen 
jener Ausdruck die Gesichtsvorstellungen teils wegen ihrer allgemeinen 
Vorherrschaft im menschlichen BewuOtsein, teils aber auch wegen 
der besonders lebhaften zentralen Erregbarkeit des Gesichtssinns her- 
ausgreift, so weist die Ekstase mit dem Bilde des Entrlicktwerdens, 
das dieses Wort in seiner unmittelbaren Bcdeutung in sich schlieftt, 
nicht nur auf die intensive Steigerung hin, die alle seelischen Vor- 
gange liber die ihnen im normalen Leben gesetzten Schranken hin- 
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ausfiihren; sondern sie hebt zugleich eine Eigenschaft hervor, die fur 
die zur Vision gesteigerte Sinneserregung besonders bezeichnend ist: 
jene Versetzung des BewuBtseins in die Feme, das Heraustreten aus 
der unmittelbaren Umgebung, in deren Grenzen der gewohnliche 
Traum befangen bleibt. Enthalt in dieser letzteren Beziehung die 
Ekstase eine erganzende Bestimmung zum Begriff der Vision, so geht 
sie in der ersteren auf den ganzen Umfang des seelischen Lcbens, 
von dem die Vision nur die in die Sphare der Sinnesfunktionen 
fallende Seite herausgreift. Ganz besonders sind es die Gefiihle und 
Affekte, die hier dem Bild der Ekstase seine augenfalligsten Ziige 
beifiigen; und es sind vor allem diese emotionalen Bestandteile des 
Zustandes, die vermoge ihrer engen Beziehungen zu den Ausdrucks- 
bewegungen das auBere Symptomenbild des Ekstatischen abgeben. 
In diesem tritt aber die Beziehung zu Gefiihl und Affekt deutlich auch 
darin hervor, daB sich die Ekstase in ihren Symptomen keineswegs 
als ein gleichformiger Zustand darstellt, sondern daB sie nach dem 
alle Gemiitsbewegungen beherrschenden Prinzip der Bevvegung zwischen 
Gegensatzen ebenfalls in zwei entgegengesetzten Formen sich auBert, 
die wir als die der exaltierten und der apathischen Ekstase be- 
zeichnen konnen. Die Symptomenbilder beider, wie sie auch aus rein 
inneren Motiven vorkommen konnen, bieten sich in charakteristischen 
Formen bei gewissen toxischen Einwirkungen. So erzeugt der Alkohol 
ausgepragte Erscheinungen exaltierter, das Opium ebensolche apa- 
thischer Ekstase; und die ahnlichen Gegensatze bieten sich in psycho- 
pathischen Zustanden x ). Doch gibt es hier wie dort zugleich Uber- 
gange in der Form eines allmahlichen oder plotzlichen Uberspringens 
der exaltierten in die apathische Form oder umgekehrt. Das erstere 
ist bei der maniakalischen wie bci der alkoholischen Ekstase eine 
regelmaBige Erscheinung. Aber auch der entgegengesctzte Ubergang 
kann vorkommen. So bieten gerade die friiher erorterten ekstatischen 
Tanze Beispiele beider Art, meistens in dem Sinne, daB ein Zustand 
innerer Verziickung, der auBerlich in den stereotypen Formen lang- 
sam sich wiederholender rhythmischer Bewegungen apathisch er- 
scheint, mehr und mehr zur Exaltation sich steigert, worauf endlich 


*) Kraepelin, Psychiatrie, I 7 , S. 258. 

Wu ndt, Volkerpsychologic 11,2. 
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diese, nachdem sie ihren Hohepunkt iiberschritten, wiederum in vollige 
Apathie zuriicksinkt x ). 

Diese Bedingungen bringen es mit sich, dab Vision und Ekstase, 
so eng sie auch in ihrer Enstehungsweise aneinander gebunden sind, 
dock in ihrer Beteiligung an der Erzeugung eines visionar-ekstatischen 
Zustandes innerhalb ziemlich weiter Grenzen anscheinend unabhangig 
variieren konnen. Bald konnen die Gefiihlskomponenten iiberwiegen, 
bald kann die Vision die Hauptrolle spielen. Wo aber auch immer 
diese hervortritt, da bewegt sie sich stets in der gleichen Richtung 
gesteigerter Sinneserregung sowie in jenen Erscheinungen des Schwei- 
fens der Phantasie in raumliche und zeitliche Fcrnen, in denen das 
wesentliche Unterschicdsmerkmal der Vision von den gewohnlichen 
Traumbildern besteht. Nur in der Geschwindigkcit, mit der die ein- 
zelnen Visionen wechseln, iiben die Gegensatze der ekstatischen Zu- 
stande selbstverstandlich auch hier ilire Rtickwirkungen aus. 

b. Wachvision und Traumvision. Die Prophetie. 

Bezeichnen wir diese verschiedenen Falle als die.der Wachvision 
und der Traumvision, so deutet iibrigens der letztere Ausdruck 
durch die Verbindung der beiden Begriffe Traum und Vision bereits 
an, daft auch die Traumvision zwar als eine Unterart des Traumes 
betrachtet werden kann, dafi sie sich aber doch von den gewohn¬ 
lichen Traumen teilweise schon durch ihre Entstehungsbedingungen 
und dann infolgedessen auch durch eigentiimliche weitere Merkmale 
unterscheidet. Einen visionsartigen Charakter gewinnt namlich der 
Traum in der Regel erst dann, wenn die Interessen des wachen Lebens 
vermoge der Intensitat, mit der sie das Gemiit erregen, auf den Traum 
heriiberwirken, wahrend sie diesen zugleich lebhafter und zusammen- 
hangender gestalten. In letzterer Beziehung kann man schon Ana- 
logicn mit der Traumvision gelegentlich bei gewohnlichen Traumen 
nach aufregenden Erlebnissen beobachten. Ja man bemerkt das ihn- 
lichc selbst bei solchen Traumen, die unter dem im wachen Zustand 
gefaBten Vorsatz cntstchen, die wahrend des Schlafes kommenden 
Traume beobachten zu wollen. Auch in diesem Fall gestalten sich 
diese zusammenhangender und dadurch der nachtraglichen Erinnerung 


) Vgl. Teil I, S. 401. 
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zuganglicher als gewohnlich, — ein Moment, welches auch bei den 
berufs- oder gewohnheitsmabigen Visionaren eine entscheidende Rolle 
spielen diirfte, namentlich wenn auberdem noch religiose oder starke 
nationale Erregungen die Entstehung lebhafter Traume oder, bei be- 
sonders gesteigerter Erregbarkeit, die von Wachvisionen begtinstigen. 

Diese Bedingungen bringen es mit sich, dab die eigentiimlichen 
Unterschiede dieser beiden Formen der Vision erst auf hoherer Kultur- 
stufe deutlicher hervortreten, da eben hier erst jene religiosen und 
nationalen Motive eine zureichende Macht gewinnen konnen. Nament¬ 
lich bietet hier das israelitische Prophetentum ausgepragte Beispiele, 
und es bietet sie vor allem um deswillen in volkerpsychologisch be- 
sonders charakteristischen Formen, weil wir hier fast Schritt fiir Schritt 
den Ubergang der einen in die andere Form der Vision verfolgen 
konnen, wahrend dabei die allgemeinen Veranderungcn der nationalen 
und religiosen Anschauungen und ihre Riickwirkungen auf die einzelnen, 
die an diesem Wandel beteiligt sind, in den geschichtlichen Erleb- 
nissen deutlich vor Augen liegen. Die Wachvision ist nattirlich im 
allgemeinen die urspriinglichere. Sie ist es, die zugleich eine hohere 
Anspannung aller seelisclien Krafte und in Verbindung mit ihr eine 
grobere Unmittelbarkeit ihrer Wirkungen mit sich ftihrt. Ihre regel- 
mabige Begleiterin ist daher die Ekstase. Nur der Wachvisionar ist 
der echte Prophet, der von dem Geiste, den er in sich wohnen glaubt, 
unwiderstehlich hingerissen wird, so dab er sich in dem wachen Han- 
deln und Reden seines visionaren Zustandes selbst als ein anderer fiihlt, 
als der er im gewohnlichen Leben ist. Im letzten Grundc bildct frcilich 
diese Vorstellung des Propheten, von einem frcmden, hoheren Geiste 
erfiillt zu sein, selbst einen Bestandteil der Illusionen, die als solche 
zu den wesentlichen Elementen des visionaren Zustandes gehorcn. 
Doch je mehr der Prophet dabei unter dem Antrieb wirklicher Er- 
lebnisse und der Gemiitsbewegungen, die diese in ihm hervorrufen, 
handelt, um so mehr treten zugleich seine Visionen in lebendige Be- 
ziehungen zu der ihn umgcbendcn Wirklichkeit und konnen so hin- 
wiederum als treibende Krafte auf diese einwirken. Darum ist es 
allcrdings irrig, wenn man, wozu gerade infolge der geschichtlichen 
Bedeutung des Prophetentums die Neigung besteht, die Wachvision 
an sich als einen hoheren Seelenzustand oder, wie sich das gleiche 
mit einer Konzession an die Psychologic ausdriicken liebe, als eine 
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reine Steigerung der hoheren Seelentatigkeiten ansieht. Denn man 
kann zwar zugeben, daft die historisch wirksame Gestalt des Propheten 
nur moglich ist, wenn gewaltige religiose und sittliche Triebfedern 
die Regungen auslosen, welche die Reihe der visionaren und eksta- 
tischen Zustande mit sich flihren. Aber der Prophet selbst entsteht 
doch erst da, wo diese aus den Eindrticken der Zeit und Umgebung 
stammenden seelischen Erregungen zugleich zu sinn 1 ichenErregungen, 
also zu Halluzinationen und Illusionen werden. Nicht minder unzu- 
langlich ware es dagegen, wenn man nun umgekehrt das Wesen der 
Prophetie blofl in die Halluzination und Sinnestauschung verlegen 
wollte. Der echte Prophet kann vielmehr eben nur da auftreten, wo 
gewaltige, die Gerniiter ergreifende religiose Bewegungen und nationale 
Ereignisse in geistig hervorragenden Personlichkeiten zu jener ab- 
normen Gesamterrcgung des seelischen Lebens fiihren, die dann 
allerdings als eine Begleiterscheinung zugleich eine Steigerung der 
Sinnesfunktionen mit sich fiihrt, aus der die Wachvision hervorgeht. 

Da es nun aber in der Natur solcher Erregungszustande liegt, daft 
sie nicht unablassig andauern konnen, wahrend doch die Prophetie, 
sobald sie zu einer Art von frei gewahltem Beruf geworden ist, auch 
im Lauf des gewohnlichen, solcher Steigerungen entbehrenden Lebens 
ihre Anforderungen stellt, so ergibt sich hieraus schon, daft zwi- 
schen der Wach- und Traumvision, oder, wie wir dies auf die ent- 
sprechenden Formen der Prophetie iibertragend wohl sagen diirfen, 
zwischen der echten und unechten Prophetie die mannigfachsten Ver- 
bindungen vorkommen konnen. So herrscht in den dichterisch reichsten 
Propheten der vorexilischen Zeit, einem Hosea und Jeremia, nament- 
lich auch in dem unmittelbaren Aufgehen der eigencn Personlichkeit 
in der des Gottes, der aus ihrem Munde zu seinem Volke redet, 
durchaus der Ton des echten Prophetentums vor. Aber einzelne Ziige, 
wie z. B. die in die Predigt des Propheten eingestreuten Gleichnisse 
und Parabeln, lassen urspriingliche Traumvisionen vermuten, die nach- 
hcr von dem Propheten gedeutet worden sind, mogen sie auch selbst 
schon durch den Einfluft der wachen Sorgen und Pflichtcn auf das 
Traumleben ihre Richtung empfangen haben. (Vgl. z. B. Jeremia 24, 
das Gleichnis von den zwei Feigenkorben.) Ganz anders bei den 
spateren, nachexilischen Propheten. Ein sprechendes Beispiel ist 
Sacharja, in dem selbst das Gefiihl der schwindenden Sehergabe sich 
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in die Weissagung umzuwandeln scheint, daO es in Zukunft keine 
Propheten mehr geben werde (Sach. 13, 4 fF). Der Prophet ist hier 
nicht mehr eins mit dem Gott, dessen YVorte er verkiindet, sondern 
er handelt ausdriicklich in dessen Auftrag. Seine Visionen aber tragen 
in ihrer Vielgestaltigkeit, in der ihnen nicht selten eigencn schein- 
baren Beziehungslosigkeit zu dem Inhalt der Weissagungen, dem sie 
erst durch die Deutung angepaOt werden, die ihnen Gott selbst oder 
ein hilfreicher Engel gibt, ganz und gar den Charakter von Traum- 
visioncn. Diese sind dann offenbar erst nachtraglich im wachen Zu- 
stand von dem Propheten nicht ohne einen erheblichcn Anteil von 
Verstandesarbeit in seine Predigt verwebt worden. Deutlich spiegelt 
sich in diesem Verhaltnis der Traum- zu der Wachvision zugleich 
das der Vision zur Ekstase. Im allgemcinen ist nur die Wachvision 
von der Ekstase begleitet, denn nur sie ist ein unmittelbares Produkt 
jener seelischen Erregungen, die eben in ihrer Verbindung das Wesen 
der Ekstase ausmachen. Die Traumvision dagegen unterscheidet sich 
von einem gewohnlichen Traum nur durch die aus dem wachen Zu- 
stand zunachst in den Traum herubcrrcichcnde seelische Richtung 
mit ihren religiosen, ethischen und sonstigen Inhalten, die, wie sie 
ganz das Interesse des wachen Lebens ausflillen, aus diesem auch in 
den Traum mehr oder minder deutlich hintiberreichcn, um schlieQlich 
von ihm im wachen Bewufitsein reproduziert und auch da, wo ihnen 
cine Beziehung urspriinglich fehlt, irgendwie mit den herrschenden 
Motiven in Verbindung gebracht zu werden. So ist die Wachvision 
nicht nur in ihrer direkten Entstehung aus der Ekstase, sondern auch 
in der phantasicmaBigen Form, in die sie den Gcdankeninhalt ihrer 
Erzeugnisse kleidet, im wesentlichen eine gestcigerte dichterische 
Produktion, — gesteigert namentlich, weil die Erregung cine star- 
kere ist, und weil, vornehmlich unter der Macht der die Vision er- 
weckenden religiosen Motive, das Gefiihl des willenlosen Hingegeben- 
seins an einen den Seher beherrschenden hoheren Geist hier noch 
als ein spezifisches Moment hinzukommt. Umgekelirt ist die Traum¬ 
vision, besonders da, wo sie durch religiose Erregungen ent- 
steht, ein wichtiges Motiv zur Erweckung einer an die unmittelbar 
erlebten Gefuhle ankniipfenden intellcktuellen Tatigkeit. Darum 
spielt die Deutung der Traume in der Entwicklung der religiosen 
Reflexion und infolgedessen selbst in der dogmatischen Befestigung 
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der religiosen Vorstellungen eine so iiberaus wichtige Rolle. Sie be- 
gleitet die Traumvision von ihren friihen Anfangen bei primitiven 
Volkern an, vermischt sich dann in den Naturmythologien der Kultur- 
volker mit der sonstigen Mythendeutung und nimmt endlich, begiinstigt 
durch die Verinnerlichung und Steigerung der religiosen Motive, ihren 
hochsten Aufschwung in der apokalyptischen Literatur der Kultur- 
religionen, vornehmlich des Judentums und des Christentums. Alle 
diese Erscheinungen beweisen, dafl der Ubergang der Wachvision in 
die Traumvision nicht blofl ein Symptom der Abnahme der seeiischen 
Erregungen ist, als deren Produkt die Ekstase und dann aus dieser 
die Wachvison entstanden war, sondern dafl dieser Ubergang selbst 
zugleich eine steigernde Wirkung auf andere seelische Krafte, namlich 
auf die der apperzeptiven Verkniipfung der Vorstellungen ausiibt, die 
nun ihrerseits auf Mythenbildung und Religion entscheidend ein- 
wirken. Auch hier verhalt es sich demnach nicht so, daft die reli¬ 
giose Reflexion erwacht, um sich plotzlich und mit einem Male der 
Vorstellungen zu bemachtigen, die eine vorangehende Zeit von star- 
kerer religioser Erregbarkeit hervorgebracht hatte, sondern die Pro- 
dukte dieser religiosen Erregung selbst wirken durch die Wandlungen, 
die sie erfahren, direkt auf die Erweckung neuhinzutretender seelischer 
Funktionen ein. Gerade der Ubergang der YVach- in die Traum¬ 
vision ist unter diesen Wandlungen auch noch unter dem weiteren 
Gesichtspunkte bedeutsam, dafl er auflerlich eher einer gesteigerten 
als einer abnehmenden Produktivitat der Phantasie ahnlich sieht. Wie 
drangen sich die Bilder und die Gleichnisse schon bei einem Sacharja 
gegeniiber der schlichten nnd wuchtigen Sprache eines Hosea! Und 
wie ungeheuerlich wachst sich erst diese phantastische Dichtung in 
der jiidischen und christlichen Apokalyptik oder in der Visionsliteratur 
der Inder aus! Doch gerade in dieser Fiille der Bilder verrat sich 
hier der Ursprung der Visionen aus Traumbildern, die, selbst schon 
zum Teil Erzeugnisse religioser Gefiihlsrichtung, nachtraglich in dieser 
das wache Denken beherrschenden Tendenz umgedeutet und wohl 
auch weiter phantastisch ausgeschmiickt werden, so dafl sie nun halb 
wirkliche Traumvisionen, halb verstandesmaflig ausgedachte Alle- 
gorien sind. 
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c. Medizinmann und Schamane. 

Wir haben die beiden Grundformen dcr Wachvision und der 
Traumvision mit den an sie gekniipften Folgeerscheinungen zunachst 
auf einer weit fortgeschrittenen Stufe festzuhalten gesucht, weil sie 
sich hier infolge eben jencs zunehmenden Eingreifens der intellektu- 
ellen Prozesse in die Gebilde der Traumvision im allgemeinen deut- 
licher voneinander scheiden. Blickt man aber von da aus zuriick, auf 
primitivere Stufen, so kann kein Zweifel obwalten, daB beide Formen 
von friih an nebeneinander bestehen, nur daB sie vveit schvverer zu 
sondern sind, vor allem weil sie in dem BcwuBtsein des Visionars 
selbst noch vielfach ineinander flieOen. Wahrend jedoch in der hoheren 
Entwicklung des Visionars zum Propheten die Traumvision, wenig- 
stens insoweit sie zur Vorherrschaft gelangt, die sekundare und in 
gewisser Beziehung die entartete Form darstellt, bildet auf den nie- 
deren Stufen wahrscheinlich die Traumvision den Ausgangspunkt, und 
die Wachvision gelangt erst unter der Einwirkung zweier ineinander 
greifender Einfliisse zu wachsender Bedeutung. Der erste dieser Ein- 
fliisse ist der orgiastische Kultus. Er entspringt aus Ausdrucks- 
bewegungen, in denen auf der einen Seite das heiBe Begehren des 
Menschen nach Erfiillung seiner an Damonen und Gotter gerichteten 
Wiinsche, auf der andern der Glaube an die eigene zauberhafte Tatig- 
keit ihren Ausdruck finden. Wir haben in den Kulttanzen, wie sie 
bei den Vegetationsfesten, den Regenprozessionen und ahnlichen Ge- 
legenheiten sich finden und noch tief in die religiosen Feste der 
Kulturvolker hereinreichen, solche allgemeinste Vehikel zur Erzeugung 
ekstatischer Zustande und damit auch zu der von Wachvisionen mit 
mythologisch-religiosem Inhalte kennen gelernt (Teil I, S. 403 ff.). 
Es ist die rhythmisch wiederholte, vorgestelltc Handlungen nach- 
bildende Bewegung, die in ihrer Steigerung hier den halluzinato- 
rischen Erregungszustand herbeifiihrt, wie dies der Ubergang der zu¬ 
nachst in der Regel aus den Kultuszwecken entsprungenen mimischen 
Tanze in ekstatische deutlich zeigt (ebend. S. 410). Damit verbindet 
sich aber von friih an ein zweiter Weg zur Erzeugung eines visio- 
naren Wachzustandes: er bestcht in der Anwendung erregender 
Mittel, wie des Tabak, Haschisch, Opium, spater der gegorenen 
alkoholhaltigen Getriinke, des Weins im griechischen Dionysoskult, 
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der die Ekstase und in vielen Fallen ihre Begleiterin, die Vision, 
wachruft. Am intensivsten wirken naturlich beide Mittel in ihrer Ver- 
bindung. Darum wird der Gebrauch erregender und betaubender 
Gifte selbst zur Kultliandlung, die zuerst in Verbindung mit dem Kult- 
tanz und dann auch fiir sich allein auftritt. Der GenuD dieser dem 
Pflanzenreich entnommenen sei es direkt sei es nach vorheriger Zu- 
bereitung berauschend wirkenden Mittel ist es zugleich, der wohl 
das meiste dazu beigetragcn hat, zunachst die Verfiigung iiber diese 
Mittel und damit die Wachvision selbst zu einem Vorrecht ein- 
zelner und so schlieftlich zu einem Beruf oder zu einem Gewerbe zu 
machen. So sind der Medizinmann und der Schamane stehende 
Figuren der primitiven Kultur geworden, die auf einer hoheren Stufe 
auf der einen Seite als eine regelmaflige Erscheinung das Priestertum, 
auf der andem als eine im allgemeinen auflerhalb des letzteren, ja 
nicht selten im Gegensatze zu ihm stehende Ausnahmeerscheinung, 
die besondere, das Volksgemiit lebhaft bewegende Katastrophen 
voraussetzt, das Prophetentum entstehen lieDen. Der Medizinmann 
der meisten Naturvolker vereinigt noch beide Bedeutungen in sich: 
er ist Priester und Prophet zugleich. Er leitet die Kulttanze und 
Kultprozessionen, und, im Besitz der Mittel zur Erzeugung ekstati- 
scher Zustande, ist er der berufsmaOige Visionar, der als solcher 
die Aufgabe hat, Geheimnisse zu enthiillen und Zauberhandlungen 
zu vollbringen. Indem unter den letzteren infolge der verbreiteten 
Furcht vor Krankheit und Tod der Krankheitszauber eine iiber- 
wiegende Rolle spielt, gesellt sich dann zu jenen Bcrufen noch der 
des Arztes, der ursprunglich beide Seiten in sich vereinigt, durch 
Zauber Krankheiten hervorzubringen und durch Entzauberung sie 
zu heilen, — ein Doppelspiel, das die Stellung des Medizinmai tnes 
zu einer der gefiirchtetsten, aber auch fiir seinen Trager selbst 
gefahrlichsten macht x ). In dem berufsmafligen Betrieb, in den so 
die Erzeugung der Vision als ein neben andern benutztes Mittel 
eintritt, liegt nun aber zugleich in doppelter Beziehung eine Quelle 
ihres Verfalls. Der Visionar, der den Ansprtichen gentigen soil, 
die an ihn als Zauberer gestellt werden, falscht seine Visionen, 
nicht nur indem er sie aus seinen Traumen erganzt, sondern indem 

) Ober die Beziehung dieser Erscheinungen zum Damonenglauben vgl. unten 
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er nach Bediirfnis zu ihnen hinzudichtet oder sie schlieOlich vollig 
erdichtet. So wird der berufsmaOige Visionar, in vollem Gegensatze 
zu dem rucksichtslos und mit eigener Gefahr seinem inncren Trieb 
folgenden Propheten, natumotwendig zum Betriiger. Sodann aber 
wird das erregende Mittel, das zuerst aus religiosen Motiven zur Er- 
zcugung der Ekstase gedient hatte, infolge der Lustgefiihle, die sicli 
mit maOigen Graden der Erregung verbinden, zum GenuOmittel. So 
fiihren noch die verbreitetsten GenuOmittel der Kulturvolker, der 
Tabak, das Opium und die alkoholischen Getranke, direkt auf den 
Medizinmann der Primitiven als ihren Entdecker und auf die Erzeugung 
ekstatischer Visionen im ehemaligen Zauberkultus zuriick. Eben wegen 
diescr offenbar schon in selir friiher Zeit eingetretenen Falschungcn 
und Zvveckmetamorphosen sind uns aber gerade die urspriinglichsten 
Erscheinungen der Vision heute uberhaupt nur noch in getrubter und 
meist stark veranderter Form zuganglich. 

d. Die Ekstase als Befreiung der Seele vora Korper. 

Neben dem selbstandigen psychologischen Interesse, das die Vision 
in der Entstehung einzelner mit ihr in besonderem Mafle ausgeriisteter 
Personlichkeiten in Anspruch nimmt, gewinnt sie eine besondere Be- 
deutung durch die Art, wie sie schliefllich in die Entwicklung der 
Seelenvorstellungen selbst eingreift. Einen MaOstab fur diese Wirkung 
konnen wir schon mittels der Halluzinationen gewinnen, die wir will- 
kiirlich, namentlich mit Hilfe gewisser toxischer Einwirkungen hervor- 
bringen, und die, weil sie einer exakten Beobachtung leichter zugang¬ 
lich sind als die naturlichen, durch spontane Erregung entstandenen 
Visionen, zu eincm wichtigen Hilfsmittel der psychologischen Unter- 
suchung werden. In der Tat sind ja solche Halluzinationen nichts 
anderes als Visionen, die der experimentellcn Beeinflussung zuganglich 
gemacht sind. Auch bei ihnen dominieren die Gesichtsvorstellungen 
mehr als im gewohnlichen Traume. Zwar fehlen, so wenig wie in 
diesem, andere Sinneserregungen. Aber einerseits sind die Licht- 
cmpfindungen intensiver, und die Erscheinungen gewinnen daher 
hauptsachlich durch sie den Charakter der Wirklichkeit; anderseits 
tritt eine Klasse von Empfindungen ganz zuriick, die in vielen Triiu- 
men eine wichtige Rolle spielt, und in diescn zu jenem Eindruck der 
unmittelbaren Gegenwart, welcher die Vorstellungen der Zukunft und 
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grofterer raumlicher Entfernungen ausschlieftt, wesentlich beitragt: die 
Tast- und Gemeinempfindungen. Der Mangel der letzteren ist es nun 
offenbar, der auch den Visionar so leicht seiner Leiblichkeit und mit 
ihr der irdischen Schwere zu entriicken scheint; daher unter den 
aufteren Mitteln vor allem solche, die eine Herabsetzung der Tast- 
und Gemeinempfindungen bewirken, wie das Opium und besonders 
das Haschisch, in geringerem Grade aber auch Alkohol, Tabak und 
andere Neurina, zur ktinstlichen Erzeugung von Halluzinationen und 
visionaren Zustanden sich eignen. Den Eindrucken des Gehorssinnes 
und ihrer halluzinatorischen Assimilationen ist die Vision allerdings 
genau so wie der Traum zuganglich. Indem liier wie dort die ge- 
horten Laute und Worte immer zugleich den gesehenen Bildern sich 
anpassen, andert dies jedoch nichts an dem allgemeinen Charakter 
der Visionen. Jene Freiheit von der Last der eigenen Korper- 
empfindungen ist es aber, auf der offenbar wesentlich die Fahigkcit 
der Versetzung in raumliche und zeitliche Fernen beruht, die der 
Vision in weit hoherem Grade als dem gewohnlichen Traum eigen ist. 

Treffend ist nun diese Fahigkeit des regelmafligen Beglcitzu- 
standes der Vision in dem Wort »Ekstase« ausgedriickt. Bei 
ihr ist es ja nicht bloft die eingebildete Welt, die der Visionar 
als lebendige Wirklichkeit vor sich sieht, sondcrn die Entruckung- 
des Geistes aus der gewohnten Umgebung von dem Ort des 
eigenen Korpers weg, die zum entscheidenden Merkmal wird. In den 
zwei Eigenschaften, welche die Worte Vision und Ekstase andeuten, 
in der Lebendigkeit der geschauten Bilder und in der Entriickung in 
die Fernen des Raumes und der Zeit, liegen aber zugleich die Ein- 
wirkungen dieser Zustande auf die Seelenvorstellungen begriindet. 
Sie bestehen vor allem darin, daft die primitiven Anschauungen von 
der Gebundenheit der Seele an den Korper und von dem Gebunden- 
sein in desscn unmittelbare Nahe mehr und mehr zuriicktreten, urn 
der andern Platz zu machen, daft sie ein von diesem vollig un- 
abhangigcs Dasein fiihre. So vollcndet sich in der Vision und 
Ekstase jene Befreiung der Seele aus der leiblichen Gebunden¬ 
heit, die in der Schattenseele des Traumes begonnen hatte, zunachst 
jedoch durch die iibermachtigen Motive der Korperseele noch zu- 
riickgehalten war. Jetzt erst, in dem Augenblick, wo die ekstatische 
Erregung in einzelnen prophetischen Personlichkeiten das unmittel- 
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bare Bewufltscin der seelischen Befreiung erweckt hat unci dieses Be- 
wufltsein auch auf andere iiberstromen laftt, hat die geistige Seele 
ihre Herrschaft angetreten, und die Zeit ist nicht mehr fern, wo eine 
von religioser Mystik erftillte Philosophic in dem Korper nur noch 
einen lastigen und erniedrigenden Kerker erblickt, der die ihrcr Er- 
losung harrende Seele gefangen halt. Gleichzeitig mit diesem Prozeft 
der Befreiung der Seele drangen sich nun abcr notwendig auch die 
individuellen Unterschiede der natiirlichen Anlage zu Vision und 
Ekstase hervor. Es entwickelt sich die Vorstellung einer verschie- 
denen Dignitat der Seelen, die nicht bloft von der Stellung ab- 
hange, die der Mensch im Leben einnimmt, und die nicht erst nach 
dem Tode, sondern in der Gabe mit Geistern zu verkehren schon im 
Leben zum Ausdruck komme. So erhebt sich vermoge der natiir- 
lichen Entwicklung der an Vision und Ekstase sich anschlieftenden 
Vorstellungen die Klasse der Seher. Indem aber die Vorstellung 
des Voraussehens der Zukunft die ihrcr Vorausbestimmung erweckt, 
wird ihnen zugleich derBesitz des noch wertvolleren Geheimnisses einer 
willkiirlichen Lenkung des ktinftigen Geschehens und dann, infolge der 
natiirlichen Fortsetzung dieser Assoziation von Schen und Handcln, 
die Fahigkeit dcr Abwendung von Tod und Gefahr und der Herbei- 
flihrung eines giinstigen Erfolgs der Unternehmungen zugeschrieben. 
Uberwiegt in Folge der starken Einfliisse von Furcht und Hoffnung 
bei noch wenig ausgebildeter Hemmung durch hohere intellek- 
tuelle Affekte die letztere Eigenschaft, so ist der Seher zugleich 
Zauberer. Werden endlich bei steigender Kultur jene Hemmungen 
wirksam, so folgt eine Stufe, wo zwar noch an den Seher, aber nicht 
mehr an den Zauberer geglaubt wil'd. Denn jener findet fortan seine 
Beglaubigung darin, daft Vision und Ekstase wirklich existierende Zu- 
stande sind, mag auch ihr Inhalt keine andere Realitat als die der 
Traumvorstellungen iiberhaupt haben. Dagegen bleibt die Assoziation 
zwischen Sehen und Plandeln, aus der die Zaubervorstellungen ent- 
springen, ein schwankender seelischer Vorgang, der den mannig- 
fachsten Hemmungen, denen er begegnet, auf die Dauer nicht Stand 
halten kann. Darum erhebt sich bereits in einer friihen Kultur der 
Prophet iiber den Zauberer. Aber jener tragt doch fortan die Ten- 
denz in sich, wieder in diesen iiberzugehen. Geschicht das, so kann 
dann freilich der Zauberglaube selbst eine hohere Form gewinnen. 
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Nicht zum Zauberer alten Stils sinkt jetzt der Prophet herab, sondern 
er erhebt sich zum Wundertater. Das Wunder ist aber ein 
Zauber unter der unmittelbaren Mithilfe der Gottheit, 
der entvveder nach ihrem RatschluO oder mindestens unter ihrer Zu- 
stimmung zustande kommt, daher es in der Regel besondere person- 
liche und zeitliche Bedingungen voraussetzt, die sein Eintreten mehr 
und mehr zu einer seltenen Erscheinung machen, die zuletzt, nach- 
dem sich die allgemeine Vorstellung der GesetzmaDigkeit des Natur- 
laufs durchgesetzt hat, zu einem in Ausnahmefallen diesen unterbrechen- 
den Eingriff des gottlichen Willens erhebt. Auf diese Weise miinden 
hier die in Vision und Ekstase hervortretenden Umgestaltungen der 
Seelenvorstellungen unmittelbar mit andern mythologischen Motiven 
zusammen, die uns spater noch beschaftigen werden. Vor allem 
aber ist die Vision vermoge jener Entriickung in die Feme, die ihr als die 
primare Eigcnschaft zukommt, eine Hauptquelle der Vorstellungen vam 
Leben nach dem Tode und vom Totenreich, das als die Statte 
jenes Lebens gedacht wird. (Vgl. Kap. V.) Abgesehen von diesen Be- 
ziehungen iibt jedoch die Vision als solche, als ein im traumhaften Zu- 
stand und gleichwohl mit Bewufitsein geiibter Verkehr mit einer zeitlich 
und raumlich entfernten Gcisterwelt, ihren Einflufl auf die Ausgestaltung 
der Seelenvorstellungen. Was im Traum geschieht, ist seltsam, oft pa¬ 
radox; aber es erscheint doch vermoge des unmittelbaren Erlebens der 
Traumbilder vollkommen natiirlich. Anders die Vision. Der Visional* 
wird sich, da in ihm ein hoherer Grad von Selbstbesinnung vor- 
handen ist, des wunderbaren Charakters der Erscheinungen unmittel¬ 
bar bewuflt. Die starke Affektwirkung, die im Volksaberglauben 
dem Doppelganger und dem doppelten Gesicht eigen ist, haftet 
daher auch an der Vision, nur ist sie vielgestaltiger infolge der viel 
groftercn Mannigfaltigkeit des Inhalts der Vorstellungen. In der Tat 
spielt namcntlich das zweite Gesicht eine durchaus ahnliche Rolle wie 
auf einem weiteren Gebiet die Vision. Auch jenes beruht auf einer 
besonderen Anlage, und es wird in der Regel von dem Traumenden 
unmittelbar auf ein kiinftiges Ereignis bezogen. Man kann es darum 
wohl als eine rudimentare und auf das Gebiet des Traumes hiniiber- 
spielende Form der Vision betrachten. Doch wahrend sich bei ihm 
das Vorausschauen der Zukunft, dem Charakter des Traumes gemafl, 
in der Form des unmittelbaren Erlebens vollzieht und, wahrscheinlich 
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eine Wirkung der haufigen Erscheinung jiingst Verstorbener imTraume, 
auf Vorstellungen eingeschrankt wird, die mit dem Tode der er- 
scheinenden Person in Beziehung stehen, ist die Vorstellungswelt des 
Visionars eine unbegrenzte, und dem entsprechend wachst bier die 
Mannigfaltigkeit der Affekte, die sich nur in jedem Fall auch hier 
durch ihre starke Nachdauer von denen des gewohnlichen, zumeist 
rasch, wie er gekommen, wieder aus der Erinnerung schwindenden 
Traumes unterscheiden. Diese Nachdauer ist aber eben durch den 
hoheren Grad von BewuOtsein und Selbstbesinnung bedingt, der die 
Vision auszeichnet. 


5. Die Seele im Ubergang zum Damon. 

a. Die Inkubation: Angsttraum und Krankheitsanfall. 

In diametralem Gegensatze zu Vision und Ekstase steht eine Reihe 
anderer nach ihrem Ursprung dem Gebiet der Seelenvorstellungen 
zugehorender Erscheinungen, die wir, da ein zusammenfassendes Wort 
fiir sie noch nicht vorhanden ist, mit einem wenigstens an gewisse 
Unterformen sich anlehnenden Ausdruck die Inkubation nennen 
wollen. Der Incubo oder Incubus war bei den Romern eine Spezies 
der Faune, ein nachtlich erscheinender Waldgeist oder Kobold, der 
den Menschen namentlich im Schlaf und Traum bedrangte, und in 
dem man daher ein Produkt des Alptraums sah. Von da ist der Be- 
grifif, indem er sich in einen mannlichen und weiblichen Damon, 
einen Incubus und Succubus schied, von denen der erste als Mann 
die Weiber und der zweite als Weib die Manner heimsuchcn sollte, 
in den mittelalterlichen Aberglauben iibergegangen. Auf der andern 
Scite bezeichnete die Incubatio den Schlaf in einem Tempel des Aes- 
kulap, der bei Krankheiten geiibt wurde, in der Hoffnung im Traum 
eine Eingebung iiber das anzuwendende Heilmittel zu empfangen, 
eine Sitte, die ebenfalls auf das christliche Mittelalter iiberging. Die 
gleichen Vorstellungen und Brauche waren in Griechenland und im 
Orient verbreitct, wo sich diese Visionen und Divinationen meist 
mit der Anwendung wirklicher Heilmittel zu verbinden pflegten, so 
daO sich aus solchen an den Kultus bestimmter Gotter gekniipften 
Brauchen wiederum, ahnlich wie auf primitiven Stufen aus den 
Mitteln der Visionserregung, eine arztliche Kunst entwickeln konnte, 
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die sich dann mehr und mehr der Reste des Zauberglaubens ent- 
Icdigte und so in die wissenschaftliche Hcilkunde iiberging. Ahn- 
liche Vorstellungen vvie beim Tempelschlaf, namentlich solche, die 
dem »Incubus* der Romcr cntsprechen, begeg'nen uns ubrigens bei 
alien V olkern, ohne daO datum an eine Entlehnung zu denken ware, 
so auch in den Marcn, Druten und teihveise den Elben der germani- 
schen und in manchen Tcufelslegendcn der christlichen Mythologie 1 ). 

Obgleich nun bei dem auf den Tempelschlaf angewandten Bc- 
griff der Inkubation die Vision jedenfalls eine Hauptrolle spielt, und 
es nur ein auflerlicher Wortzusammenhang zu sein scheint, der diesen 
BegrifT mit dem »Incubus* als nachtlichem Plagegeist verbindet, so kann 
man docli wohl diese Gleichheit der Namen zugleich als einen Hinweis 
auf eine inncre Verwandtschaft der Erscheinungen betracliten. In der Tat 
lassen sich alle diese. der Inkubation im weitcsten Sinne zu°*chdri° r en 
Tatsachen auf zvvei einander in mancher Beziehung verwandte Aus- 
gangspunkte zurtickverfolgen: auf den Angsttraum und auf den 
Krankheitsanfall. Beide konnen sich unmittelbar verbinden. Denn 
indem die Krankheit Schmerzen und andere Storungen der Empfindung 
hervorbringt, oder indem sie fieberhafte Zustande mit sich fiihrt, dis- 
poniert sie ganz besonders zu Angsttraumen. Immerhin konnen aber 
diese auch im sonst gesunden Zustand entstehen, und sie tun das 
um so leichter, je mehr die Unregelmafligkeiten des Lebens, wie sie 
vor allem einer primitiven Kultur eigen sind, Anlafl zu jenen schon 
erwahntcn »Reiztraumen« gcben, unter denen eben der Angsttraum 
nur eine besonders ausgepragte Form ist. Trotz dieses Zusammen- 


x ) Preller (Jordan), Romische Mythologie 3 , I, S. 3S1 f., II, S. 242. E. H. Meyer, 
Germanische Mythologie, S. 61 ff. C. Meyer, Der Aberglaube des Mittelalters, S. 93 ff. 
J. Grimm, Deutsche Mythologie 4 , II, S. S61 IT. Wenn die Ansicht Grimms, der die 
Wurzeln der hierher gehorigen Vorstellungen der germanischen Mythologie uberall 
auf deutschem Boden sucht, mancherlei Widerspruch gefunden hat, indem man jene 
wesentlich der mit dem Christentum eingedrungenen griechisch-romischen Mythologie 
zuwies, so liegt die Losung dieses Streites wohl in der Tatsache, daB vor allem auch 
die in das Gebiet der Vision und Inkubation einschlagenden Vorstellungen allverbrei et 
vorkommen, weil sie sich aus den gleichen natiirlichen Bedingungen Uberall entwickeln 
mussen. Freilich wird nicht zu leugnen sein, daB die Form, die diese Vorstellungen 
im spateren Mittelalter und vollends die, die sie im gelehrten Aberglauben dieser Zeit 
angenommen hat, zu einein groBen Teil aus griechisch-romischer Quelle stammt. Doch 
ist dies eine historische Frage. Den Psychologen interessieren auch hier vor allem 
die allgemeingultigen Bedingungen der Erscheinungen. 
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hangs der Bedingungen und gewissermaBen gerade in Folge des- 
selben nehmen nun aber dcr Angsttraum und die Krankheit in den 
hier sich entwickelnden Seelenvorstcllungen selbst eine sehr verschie- 
dene Stellung ein. Wahrend namlich der Angsttraum als der sub- 
jektive Ausgangspunkt aller dieser Vorstellungen erscheint, da in ihm 
zuerst und mit groBer Starke die Geftihle sich aufdrangen, aus denen 
sich dann diese ganze Seite des Scelcnmythus weiter entwickelt, 
bietet umgekchrt die Krankheit und ganz besondcrs der plotzliche 
Anfall fieberhafter oder anderer durch ihren momentanen Eintritt er- 
schreckender Erkrankungen die sinnenfallige objektive Erganzung zu 
dem dort entstehenden Gefiihl der Uberwaltigung des eigenen Selbst 
durch ein fremdes Wesen oder der Besitzergreifung des eigenen 
Korpers durch ein solches. Die Krankheit, vor allem die plotzlich 
hereinbrechende, bringt die gleichen furchtbaren Machte, wie sie im 
Schlaf den Menschen in ihre Bande zwingen, zu jeder Zeit auch 
bei wachem BewuBtsein und ebenso am eigenen Korper wie an dem 
anderer zur Anschauung, indem sie das gewohnte Denken und Handeln 
vollig verwandelt. Unter den Krankheiten sind es daher wieder in 
erster Linie diejenigen, die entweder das BewuBtsein wahrend der 
Zeit des Anfalls ganz rauben, wie die Epilepsie, oder es als ein ver- 
andertes im Reden und Tun erscheinen lassen, wie die verschiedenen 
maniakalischen Zustande, die ohne weiteres assoziative Beziehungen 
zu den Angsttraumen erwecken und die in den letztcrcn wurzelnden 
Vorstellungen weitcrbilden. Der Gegensatz aller dieser Vorstellungen 
zu Vision und Ekstase besteht aber darin, daB, wahrend bei den 
letzteren die Seele aus sich selbcr hcraus in feme Raume und Zeiten 
versetzt wird, umgekehrt bei der Inkubation ein fremdes beseeltes 
Wesen Korper und Seele bedrangt, um schlieBlich selbst sich an deren 
Stellc zu setzen. Da somit die Inkubation eine objektive und eine sub- 
jektive Seite hat, so kann sich iibrigens hier eine und dieselbe Er- 
scheinung je nach dem Standpunkt der Betrachtung gleichzeitig als 
Vision und Inkubation darstellen. Wahrend der Visionar selbst seinen 
Geist dem Korper entriickt meint, erscheint er seinen Mitmenschen 
als ein Bcsessener, aus dem ein dem seinigen fremder Geist redet; 
und wahrend der Fieberkranke sich selbst von einem Damon er- 
griffen glaubt, hort sein Genosse aus seinen Delirien moglicher Weise 
eine Entfuhrung der Seele heraus. So spielen diese Vorstellungen 
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mannigfach ineinander, und zum Teil sind es gerade solche Verbin- 
dungen, aus denen wahrscheinlich viele der verwickelteren Gestaltungen 
des Seelenmythus hervorgehen. 

Unter den beiden Bedingungen der Inkubation, dem Angsttraum 
und dem Krankheitsanfall, bildet nun der erstere an sich nur eine 
einzelne, allerdings zugleich besonders wichtige Spezies jener »Reiz- 
traume«, die aus der assimilativen Umgestaltung der wahrend des 
Schlafes einwirkenden Sinnesreize entstehen, und die dann weiterhin 
Ausgangspunkte von Assoziationsreihen werden konnen, deren Ge- 
fuhlston mit den den anfanglichen Reiz begleitenden Gefiihlen liber- 
einstimmt. Die nach ihren psychologischen Wirkungen wichtigste 
Klasse dieser Reiztraume bilden diejenigen, die von Tast- und Ge- 
meinempfindungen ausgehen. Auch sie konnen wieder von schr 
verschiedener Beschaffenheit sein und danach in die verschicdensten 
Gebiete der Traum- und hierdurch auch der Seelenvorstellungen hin- 
einreichen. In dieser starken Beteiligung der Gemeinempfindungen, 
namentlich solcher, die von Herz- und Atmungsstorungen herriihren, 
besteht zugleich ein charakteristischer Gegensatz zur ekstatischen 
Vision, bei der die Illusion der Schwere- und Korperlosigkeit gerade 
auf der fast ganzlichen Abwesenheit solcher Gemeinempfindungen 
beruht. Eine Ausnahme bilden im letzteren Falle nur diejenigen Ge¬ 
meinempfindungen, die an die normalen Atembewegungen gekniipft 
sind, und die, im Gcgensatze zu den schmerzhaften und driickenden 
Organempfindungen, vielmehr in hohem Grade jenes die ekstatische 
Vision beglcitcnde Geftihl der Leichtigkeit erhohen, indem sie die 
Vorstellungen des Fliegens und des Schwebens erwecken, die der 
Traumende bald auf sich selbst bald unter der Teilnahme subjektiver 
Gesichtsphantome auf Gestalten aufler ihm beziehen kann. Danach 
stimmt der Rhythmus solcher Flugbewegungen, wie man bei plan- 
mafligen Traumbeobachtungen leicht im Moment des Envachens fest- 
stellen kann, in der Regel mit dem Rhythmus der Atembewegungen 
iiberein'). Diese Flugvorstellungen spielen offenbar in den Visionen 
sowie in den nachtraglich zu Visionen gestempelten Traumen nicht 
selten eine Rolle, indem entwcder der Visionar selbst zu flicgen 
glaubt oder sich von fliegenden Wesen umgeben sieht, ftir deren 

1 ) K. A. Schemer, Das Leben des Traums, 1S61, S. 168 ff. Dazu meine Grund- 
ziige der physiol. Psychol. 5 , Ill, S. 649 ff. 
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Gestaltung dann natiirlich die Assoziationen mit gelaufigen mytholo- 
gischen Vorstellungen bestimmend sind. Daraus gewinnt namentlich 
die Haufigkeit der Engelserscheinungen in der semitischen und christ- 
lichen religiosen Tradition sowie iiberhaupt das verbreitete Vor- 
kommen geflugelter Wesen in den Mythologien aller Volker einen 
wichtigen ZufluO, obgleich diese Vorstellungen nicht ausschliefllich 
aus dieser Quelle stammen, da in ihnen, wie manche Spuren verraten, 
zugleich die sonstigen Motive der Seelenverwandlung in gefliigelte 
Wesen nachwirken. (Vgl. oben S. 75.) 

Der Angsttraum, der im Gegensatze zu dieser den visionaren 
Traum begleitenden Flugillusion, in Druck- und Schmerzempfindungen 
sowie besonders in den an eine gestorte Herzaktion gebundenen 
Affekten seine sinnliche Grundlage hat, geht nun regelmaflig dann in 
den Zustand der Inkubation fiber, wenn entweder durch die Asso- 
ziation jener Gemeinempfindungen mit Gesichtsbildern statt der hau- 
figen Traumreproduktionen ungewohnliche phantastische Vorstellungen 
sich bilden, die den Affekten der Furcht und des Schreckens ent- 
sprechen, zu denen die bedrfickenden Gemeinempfindungen disponieren. 
Vor allem sind es hierbei die peinvollen Empfindungen der gehemmten 
Bewegung, namentlich der gehemmten Atmung, die solche mit in- 
tensiven Angstgefiihlen verbundene Vorstellungen assoziativ entstehen 
lassen. Damit verbinden sich dann primare oder selbst erst im Gefolge 
der Angstaffekte wachgerufene Verstarkungen und bald Hemmungen 
bald Beschleunigungen des Herzschlags, die ihrerseits wieder steigernd 
auf die Affekte zuruckwirken. Aus der Verbindung dieser Momente 
resultieren dann verschiedene Formen von Angsttraumen, die wir im 
Hinblick auf die beiden Hauptfaktorcn, die sich an ihnen beteiligen, 
in zwei Gattungen unterscheiden konnen. Wir wollen sie kurz als 
Fratzentraume und Alptraume bezeichnen. Obgleich der Name 
der letzteren mit den dem Lateinischen entlehnten »Alpen« (alpes) 
wahrscheinlich nicht das geringste zu tun hat, sondern mit den Albert 
oder Elben (Elfen) der germanischen Mythologie zusammenhangt, so 
schiebt die Volksetymologie heute doch unwillkurlich der dem Be- 
wufltsein entschwundenen alten Bedeutung die des gelaufigeren Wortes 
unter. Der »Alptraum» und das »Alpdriicken« haben daher langst 
aquivalente Bedeutungen angenommen, und man versteht unter jenem 
einen Traum, der durch die Empfindung eines gewaltigen, einem 

Wundt, Volkcrpsychologic IT, 2. 3 
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lastenden Berge gleichenden Gewichts, das Brust und Hals zusammen- 
preftt, dem Traumenden den Atem raubt. Daft die driickende Last 
dabei als Mensch, Tier oder Damon erscheinen kann, ist erst eine 
weitere Ausgestaltung dieses Grundmotivs. In dieser Form, als mehr 
oder weniger phantastisch umgestalteter Lasttraum ist der Alp langst 
als die Quelle mancher Vorstellungen von qualenden Nachtdamonen 
anerkannt, wie denn ja auch schon der ursprtingliche Zusammenhang 
des Namens mit den Alben und Elben des nordischen Volksglaubens 
hierauf hinweist. Dagegen hat die mythologische Bedeutung der hier 
an erster Stellc genannten, weil wahrscheinlich an sich viel haufigeren 
Fratzentraume noch kaum Beachtung gefunden. Und doch kann auch 
diese nicht zweifclhaft sein, wenn man die hierher gehorigen Traum- 
gebilde mit gewissen Schopfungen der mythoiogischen Phantasie ver- 
gleicht, die sich nicht minder wie jene phantastischen Transform atio- 
nen der Alptraume durch ihre wahrscheinlich allgemeine Verbre tung 
auszeichnen. Da aber hier die Trail me selbst, ebenso wie ihre 
wahrscheinlichen mythoiogischen Umgestaltungen, durchaus jenes 
charakteristischen Merkmals der Alptraume, der Last- und Druck- 
empfindungen, entbehren konnen, so ergibt sich daraus von selbst 
die Notwendigkeit, ihnen neben diesen in dcr Atiologie und Ent- 
wicklungsgeschichte der Seelenvorstellungen eine selbstandige Stellung 
anzuweisen. 

b. Der Fratzentraum. 

Auf die Frage, was ein »Fratzentraum« sei, gibt im wescntlichen 
der Name die Antwort. Wir wollen darunter alle die Traume ver- 
stehen, bei denen Menschen oder Tiere oder solche Geschopfe der 
Phantasie, die die Merkmale beider an sich tragen, in fratzenhafter 
Gestalt im Traume erscheinen. Die Fratzentraume teilen also mit den 
gewohnlichen Traumerscheinungen die Vorherrschaft der Gesichtsvor- 
stellungen. Sie unterscheiden sich jedoch durch die grotesken, fratzen- 
haft verzerrten Formen. Vorzugsweise die Traume dieser Gattung 
sind es daher, die der sonst geltenden Regel nicht folgen, daft Ver- 
storbene oder iiberhaupt bekannte Personen im Traume auftreten. 
Bei den Traumfratzen gehoren wohl diese oder jene Ziige bekannten 
Gestalten an; aber die phantastische Kombination der Merkmale ver- 
wischt vollig die individuellen Ahnlichkeiten. Offenbar entstammen 
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die Traumgebilde hier einer Assoziation von Elementen, die aus 
verschiedenen und zum Teil weit abweichenden Vorstellungen her- 
stammen. Gerade in diesen Traumen wiederholen sich deshalb in 
gesteigertem MaOe Erscheinungen, wie sie sich auch bei wachem 
Bewufltsein bei jeder Illusion und besonders bei jenen phantastischen 
Illusionen darbieten, die in Folge der gesteigerten Erregbarkeit der 
peripheren oder zentralen Sinnesapparate vorkommen. Leicht lassen 
sich diese Traume namentlich unmittelbar nach dem Einschlafen be- 
obachten. Das menschliche Angesicht in alien moglichen Verzerrungen, 
Grimassen schneidend und in seinen Formen fortwahrend veranderlich, 
spielt dabei die Hauptrolle. In ihm sind es wieder Nase und Mund, 
die bei diesen Metamorphosen vorherrschen. Gesichter mit enorm 
langen Nasen, zahnefletschend oder die Zunge herausstreckend, wechseln 
mit drohenden oder lachenden Mienen, und, entsprechend der iiber- 
wiegenden Rolle, die bei diesen Phantasmen dem Angesicht zufallt, 
sitzen die Kopfe nicht selten zwergartig auf unverhaltnismaflig kleinen 
Unterkorpern. Seltener als menschliche finden sich wohl Tierfratzen. 
Urn so haufiger erscheinen Tiere an den verschiedensten Stellen des 
eigenen Korpers: Kafer und Spinnen, die am Leibe emporkriechen, 
Schlangen, die die Glieder umschlingen, und ahnliches. 

Die zuletzt erwahnten Phanomene leiten zugleich zu den psycho- 
physischen Bedingungen dieser Traume liber. Sie sind namentlich 
da, wo der Traum kurz vor dem Erwachen beobachtet wird, leicht 
festzustellen. Durchgangig sind es namlich Verbindungen von sub- 
jcktiven Gesichtsempfindungen mit Tastreizen, die hier zugrunde 
liegen; und der abstoflende, furcht- oder angsterregende Charakter der 
Traumbilder geht dabei direkt auf die Unlustgefuhle zuriick, von dcncn 
jene Komponenten der Tast- und Gemeinempfindungen begleitet sind. 
So werden die eigenen mimischen Bewegungen des Schlafers als 
Grimassen eines ihn anstarrenden Gesichts objektiviert, das Zu- 
sammenpressen seiner eigenen Zahne wird zum zahnefletschenden Un- 
geheuer, juckende oder kitzelnde Hautempfindungen werden als ein 
Kriechen von riesigen Spinnen oder von Schlangen assimiliert usw. x ). 

Unverkennbar existiert nun zwischen diesen Traumgcbilden und 
gewissen iiberall wicderkehrenden Gestalten der Mythologie eine oft 

x ) Obiges durchweg nach eigenen Beobachtungen. Ahnliche Schilderungen iibri- 
gens auch bei Schemer, Das Leben des Traums, S. 206 fif. 
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groBe und in einigen Fallen eine iiberraschende Familienahnlichkeit: 
so mit den Elben, Wichtelmannclien, Zwergen des germanischen 
Volksglaubens, den Satyrn, Panen, Priapen, Gorgonen der Griechen, 
den Larven und Lemuren der Romer, Gestalten, die unter verschiede- 
nen Namen und mannigfach abgetont in ihrem Charakter nachj der 
Eigentumlichkeit der Volker und ihrer Mythenentwicklung in der 
ganzen Welt wiederkehren. Bei den primitiven Volkern treten sie in 
ihrer Sonderung von andern Gestalten des Mythus wohl nur deshalb 
nicht dcutlicher hervor, weil sie noch nicht zu bestimmteren, durch 
die Kunst fixierten und weitergebildeten Formen geworden sind und 
sich dalier von den andern Seelen- und Damonenvorstellungen noch 
nicht geschieden haben. GewiB soli damit nicht behauptet werden, 
daB die hierher gehorigcn Schopfungen ihren ausschlieBlichen Ur- 
sprung in jenen fratzenhaften Traumgebilden haben. Das hieBe, die 
hier wie iiberall vorhandene Mannigfaltigkeit der Bedingungen ver- 
kennen. Ohne Zweifel sind die Eindriicke in Feld und Wald, aul dem 
Wasser und in einsamcn Schluchten, wie sie im nachtlichen Dunkel 
auch das wache BewuBtsein zu phantastischen Illusionen verfiihren, 
nicht minder bedeutsam. (Vgl. unten IV, 2.) Aber teils sind doch 
die Traumerregungen besonders lebendig, teils haben die mythologi- 
schen Gestalten gerade da, wo sie ohne spezifische Einwirkungen der 
Kunstentwicklung noch unmittelbar von der Volksphantasie frei ge- 
schaffen werden, vielfach die frappanteste Ahnlichkeit mit jenen Traum¬ 
gebilden. Wer lcann in dem Zwerg das Abbild der vielen Traumi'ratzen 
mit gewaltigem Kopf und Angesicht, wer in den grinsenden Tier- 
masken vieler Volker und schlieBlich noch in dem Gorgonenangesicht 
der altesten griechischen Kunst die Ahnlichkeit mit den Gesichtsver- 
zerrungen der Reiztraume verkennen? DaB diese Gattung der Iraume 
eine Quelle neben andern, und daB sie in Anbetracht der dur<:h alle 
Einflvisse der Traumvision bezeugten intensiven psychischen YY irkung 
der Traume nicht die unbedeutendste ist, kann daher als im hochsten 
Grade wahrscheinlich gelten. 

Noch zu weiteren mythologischen Bildungen enthalt abei diese 
Gattung der Angsttraume mannigfache Motive, vor allem da, wo sich 
starkere Tast- und Gemeinempfindungen hinzugesellen. Zu den 
Schlangen, Kroten, Spinnen von grotesker Gestalt, zu den geflligelten 
Geschopfen mit den den Korper des Schlafenden fest umdrangenden 



Die Seele im Ubergang zum Damon. X X y 

Schlangenleibern liegen hier in den Verbindungen der Sinnes- 
erregungen iibcrall die Motive bereit. Besonders das weit iiber die 
Welt verbreitete Drachenmotiv, der gefKigelte Korper mit dem 
Menschen- oder Vogelgesicht und dem Schlangenleib findet in der 
so haufig auftretenden Objektivierung der eigenen Atembewegungen 
und den gleichzeitigen Temperatur- und Druckempfindungen der Haut 
seine Erklarung. Indem hier die Erregungen der verschiedenen Sinne 
mit reproduktiven Elementen zu einem phantastischen Assimilations- 
produkt zusammenschmelzen, gewinnen zugleich auf den Gesamt- 
charakter des resultierenden Gebildes die vorhandenen Gefiihle und 
Affekte, die freilich selbst wieder unter dem Einfluft begleitender 
Sinneseindriicke und der herrschenden Dispositionen des Bewuftt- 
seins stehen, den entscheidenden Einfluft. So kann es kommen, daft 
die glcichen Atembewegungen das eine Mai in einer Engelsvision und 
ein anderes Mai in einem Drachenungeheuer objektiviert werden. 
Dabei enthalt aber insbesondere der Fratzentraum durch die Kom- 
plikation disparater Sinneseindriicke die Motive zu den mannig- 
faltigsten Phantasiegebilden von Ungeheuern, wie sie nachher durch 
die kiinstlerische Phantasie weitcrgebildet werden. Die Eindriicke der 
Gesichts-, Tast- und der Gemeinempfindungen der Atmung ver- 
schmelzen hier zu einer einheitlichen Form, die in der Verbindung 
heterogener Bestandteile die disparaten Erregungen erkennen laftt, 
aus denen sie urspriinglich entstanden ist. Dabei mag dann aufter- 
dem die nach Abstammung und Kulturstufc veranderliche Phan- 
tasieanlage das ihrige tun. Wo der Mensch in dem Traumbild 
auch nach dem Erwachen noch unmittelbar das sieht als was es er- 
schien, ein wirklich existierendes, ihn bedrangendes Wesen, da ist 
naturgemaft die Macht dieser phantastischen Traumgebilde iiber das 
Bewufttsein von einer ganz anderen Starke als da, wo sich ihm der 
Traum zur Eingebung ermaftigt hat, oder wo er schlieftlich gar als 
Illusion erkannt wird. 

Denn wie bei alien derartigen Erscheinungen, so steigern sich auch 
hier naturgemaft Bedingungen und Folgen in der Wechselwirkung, 
die zwischen ihnen eintritt. Wenn das Gorgonenangesicht dereinst ein- 
mal ein erschreckendes Erzeugnis der Traumphantasie war, so wird, 
nachdem erst die Kunst die typische Gestalt der Gorgone gebildet 
hatte, nun diese bereitwillig wiederum im Traum erneuert worden sein, 
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wo nur irgend die entsprechenden Motive des Grauens wiederkehrten. 
Jener Charakter der unmittelbaren Wirklichkeit, den die Traumvor- 
stellungen urspriinglich durchaus besitzen, wirkt gerade in den Er- 
zeugnissen solcher Angsttraume, wie iiberhaupt in den Motiven der 
Furcht und des Schreckens, am langsten nadi. Indem aber weiter- 
hin diese Gebilde zu selbstandigen, in ihrer Natur von der des Menschen 
wesentlich abweichenden Wesen werden, reichen hier die Motive weit 
liber das engere Gebiet der Seelenvorstellungen in das der Natur- 
und Schicksalsdamonen hiniiber, wo ihnen mannigfache Erlebnisse 
des wachen BewuOtseins, die uns spater bescliaftigen werden, for- 
dernd entgegenkommen. 


c. Der Alptraum. 

Im Gegensatze zu der ersten Gattung der mythologisch wirksamen 
Angsttraume, die in cincr von Unlustgefiihlen und Furchtaffekten be- 
stimmten Umbildung von Visionen bestehen, gehort die zweite, der 
Alptraum, da, wo er in seiner reinen, unvermischten Form auf- 
tritt, ausschliefilich dem Gebiet der Tast- und Gemeinempfindungen 
an. Dieser, ohne Komplikationen auftretende Alptraum ist wohl 
manchem Leser aus eigener Beobaditung bekannt oder wenigstens 
aus der Kindheit, diesem zu den verschiedenen Formen der Angst- 
traumc besonders disponierten Lebensalter, erinnerlieh. Er besteht vor 
allem in der Vorstellung cincr ungeheuren, die Brust einengenden, 
oft aucli Hals und Kehle einschniirenden Last. Der Gesichtssinn 
bleibt dabei beinahe unbertihrt, indem die Last in der Regel nur 
als eine unbestimmte, ungeheure Masse vorgestellt wird. Wo sich 
diese Vorstellung etwas bestimmter fixiert, da wird sie dann zu 
einem gewaltigen Berg oder Fels, unter dem der Liegende vergebens 
nach Luft ringt. In allem dem spiegelt sich unverkennbar die At- 
mungshemmung, diese haufigste unter alien physisclien Storungen 
des Schlafes, als Ursache der Erscheinung. Auch besteht ein nicht 
ungewohnlicher Ausgang des Alptraums darin, daft der Schlafer, wenn 
er in AngstschwciD gebadet erwacht, noch langere Zeit nach Luft 
ringt. In der Regel beschrankt sich aber der Traum nicht auf diese 
mehr oder weniger unbestimmten Druckvorstellungen, sondern, indem 
teils anderweitige Tastempfindungen, teils Gesichtsbilder hinzutreten, 
entwickeln sich auch hier komplexe Traumbilder, die als Verbindun- 
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gen der beiden Formen der Angsttraume erscheinen konnen. Meist 
treten jedoch gerade jene Eigenschaften zuriick, die den Fratzen- 
traum mit der Vision in engere Beziehung bringen. So wird der Alp 
nicht selten als eine gewaltige Menschengestalt vorgestellt, deren Ge- 
sicht aber nur in undeutlichen Umrissen zu sehen ist. Oder, wenn 
die Atmungshemmung allmahlicher eintritt und zugleich von andern 
angsterregenden Innervationswirkungen, namentlich von verstarktem und 
beschleunigtem Herzschlag begleitet ist, so erscheint der Alp als eine 
allmahlich herankommcnde Riesengestalt, vor deren drohendcm Nahen 
der Atem schwindet. Ist die den Hauptfaktor dieser Erscheinungen 
abgebende Druckempfindung maftiger, und verbinden sich mit ihr 
andere Reizmotive, so kann nun der eigcntliche Alptraum in den 
Verfolgungstrau m iibergehen: der Traumende wird von einem 
verfolgenden Tier oder Ungeheuer gehetzt, so daft ihm die Atmung 
versagt und das Herz fiihlbar pocht. Oder wenn noch Gehorsreize 
hinzukommcn, so nimmt der Alptraum die Form einer aufregenden 
Unterredung oder qualender Fragen an, um deren Beantwortung man 
sich vergeblich abmiiht. Dieser »Examenstraum« ist unter unseren 
heutigen Kulturbedingungen wohl eine dcr haufigsten solcher Erschei¬ 
nungen, was sich aus der groften Zahl rcproduktiver Motive erklart, 
die den aus der Atem- und Herzbeklemmung entspringenden Ge- 
fiihlen der Angst, sobald sie gewisse maftige Grenzen nicht iiber- 
schreiten, diese Richtung anweisen. Der Lehrer und Schuler, der 
Anwalt und Richter, der Zeuge, der vor Gericht gewesen ist, oder 
wer auch nur als Zuhorer einem Examen oder einer Zeugenverneh- 
mung beigewohnt hat, sie alle assimilieren leicht maftige Druck- und 
Angstreize in der Form eines solchen Examenstraumes. Aufterdem 
konnen aber gerade diese mildercn Formen, bei denen die ander- 
weitigen Sinneserregungen mehr hervortreten, zu grotesken Misch- 
formen zwischen Alp- und Fratzentraum Anlaft geben. 

Unzweifelhaft hat nun auch der Alptraum in den mythologischen 
Vorstellungen seine deutlichen Spuren zuriickgelassen, wobei sich 
freilich hier wiederum diese Vorstellungen durch die Verwebung mit 
andern Motiven vom Gebict der eigentlichcn Seelenvorstellungen mehr 
und mehr cntfernen, indem sie in den Kreis der mit der Seele ur- 
sprungsverwandten Damonenvorstellungen eingetreten sind. Vor allem 
gehoren hierher auf germanischem Boden die Spukgestalten der Maren 
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und Druden, damonischer Wesen, die den Menschen, aber auch die 
Haustiere nachtlich bedrangen, und die bald als Tiere bald in mensch- 
licher Gestalt erscheinen. Bis weit hinein in den mittelalterlichen 
Hexenglauben und in letzten Resten in den heutigen Volksaber- 
glauben reichen diese Erscheinungen, mit denen sich dann vielfach 
noch der Krankheits- und Besessenheitszauber und von hier aus 
manche Vorstellungen von Naturdamonen durch naheliegende Asso- 
ziationen verbinden. 

Ein Beispiel solcher Verbindung 1st die Gestalt des Vampyr. 
Als nachtliche Spukgestalt, die den Schlafer umklammert, um ihm 
das Blut auszusaugen, ist er sichtlich ein Produkt des Alptraums. In 
der Volkssage, daft der Vampyr der Geist eines Toten sei, der durch 
das getrunkene Blut sein Leben friste, wirken aber Elemente mit, 
die auf die Beziehungen zwischen der im Blute lebenden Korper- 
seele und der Schattenseele zuriickfiihren (s. oben S. 16). Wenn 
man in Indien speziell in den Seelen ungeborener Kinder solche Blut- 
sauger sah, so reicht dabei wohl auflerdem die Vorstellung herein, 
daft diese Seelen die ihnen mangelnde Lebenskraft zu gewinnen 
suchen. Ebenso enthalt der Werwolfmythus moglicherweise in 
der Umschnurung des Leibes mit dem Gtirtel aus Wolfshaut, die 
die Umwandlung eines Menschen in den Wolf bewirken 'soil, so- 
wie in den die Uberwaltigung des Opfers durch den Werwolf 
begleitenden Angstgefiihlen, Wirkungen der Alp- und verwandten 
Angsttraumc, wie sich denn auch die Vampyr- und die Werwolfsage 
an manchen Orten gemischt haben. Auch spielen hicrbei aufterdem 
die teils im Traum, teils in der geistigen Storung vorkommenden 
Vorstellungen der Tierverwandlung ihre Rolle, denen neben sonstigen 
Ursachen wohl in der Regel Storungen der Hautempfindung zugrunde 
liegen. Endlich sind selbst Assoziationen mit den Tiermotiven des 
Totemismus und des Naturmythus nicht ausgeschlossen, so daft die 
Verwebung der mythologischen Elemente eine aufterst verwickelte 
wird und an eine sichere Nachweisung der einzelnen nicht mehr ge- 
dacht werden kann J ). 


x ) Dber die hierher gehorenden mythologischen Bildungen vgl. Grimm, Deutsche 
Mythologie 4 , I, S. 362 ff. 915 fT. ? III, S. 122 ff. E. H. Meyer, German. Mythologie, 
S. 76 flf. E. Mogk, Mythologie, in Pauls GrundriB der german. Philologie 2 , III, S. 285 ff. 
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Analoge Nacht- und Traumgeister, wie sie noch im heutigen 
Volksglauben vorkommen, gehoren aber allerorten zu jenen Grund- 
bestandteilen des Mythus, die beim Wandel der sonstigen Vor- 
stellungen beharren und durch die Verbindungen, in die sie mit 
jenen gebracht werden, mancherlei Wandlungen erfahren konnen. 
Auch landschaftliche Bedingungen wirken hier modifizierend ein. 
Wahrend die deutsche Mare meist nur als Nachtgespenst erscheint, 
befallt die wendische Mittagsfrau im Sommer und in der Hitze des 
Tags, wenn sich bleierner Schlaf auf die Augen senkt, den Arbeiter 
im freien Felde, ein Motiv, das auOerdem Beziehungen zu den 
Naturdamonen nahelegt. Durch die Vermittlung dieser konnen dann 
jene Wesen, wie in der griechischen und romischen Mythologie, mit 
den Unterweltgottern in Verbindung gebracht werden. Doch wenn 
die griechische Empusa mit einem Fufle aus Erz dargestellt wird, 
und die Lamia (von Xaiuoc; Schlund) wortlich die Verschlingerin heiflt, 
so sind das Eigenschaften, die, ebenso wie die weitere, daft diese Un- 
holde besonders Kindern erscheinen, wiederum deutlich auf den Alp- 
traum und sein haufiges Vorkommen im Kindesalter hinweisen. Gegen- 
iiber der naher an die Vision sich anlehnenden und daher in hoherem 
Grad zur Objektivierung der Vorstellungen und zu ihrer Loslosung 
von den subjektiven Entstehungsbedingungen neigenden Traum- 
produkten, verbleiben so die Erzeugnisse des Alptraumes im all- 
gemeinen naher ihrem Ursprung, da die meisten das Gebiet der 
Damonenvorstellungen nicht iiberschreiten. Das ist aber eine Eigen- 
schaft, die sichtlich abermals mit den dieser Traumform eigenen 
intensiveren subjektiven Empfindungen und Angstgefiihlen zusam- 
menhangt. Darum sind auch in alien den Fallen, wo analoge 
Angstmotive in Mythen und Sagen zusammengesetzteren Ursprungs 
vorkommen, Assoziationen mit dem Alptraum moglich. Immerhin 
bleibt dies so lange zweifelhaft, als nicht in dem Mythus selbst be- 
stimmtere Hinweise auf diesen Ursprung enthalten sind. Mythen, die, 
wie die Gigantomachie, die Herakleslegenden, die Sagen von Ixion, 
vom gefesselten Prometheus, von Sisyphos und den Danaiden, die 
Motive gewaltiger Kraftleistung oder schwerer Mtihsal enthalten, mogen 


L. Laistner, Das Ratsel der Sphinx, I, S. 41 ff. Wuttke, Deutscher Volksaberglaube, 
S. 259, 449 ff. Oldenberg, Religion des Veda, S. 569. 
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ja durch die sie begleitenden Gefiihle an die aus dem Alptraum er- 
wachsenen Mythen erinnern. Aber da die Gefiihle der Angst, des 
Schreckens sowie der endlichen Erlosung aus der Qual doch keities- 
wegs ausschiiefilich an diese Ursache gebunden sind, sondern noch 
mannigfach sonst vorkommen konnen und vielfach auch an ungewohn- 
liche Naturerscheinungen ankniipfen, so liegt in dieser Verwandt- 
schaft der Gefiihlsfaktoren, die die mythologischen Gcbilde des Alp- 
traumes mit einer ungeheuren Zahl anderer Mythen gemein haben, 
noch keine Gewahr eines wirklichen Zusammenhanges. Auch kann 
dieser, wo er trotzdem vorhanden sein sollte, moglicherweise ein sekun- 
darer sein, indem die Produkte der Alp- so gut wie die der sonstigen, 
an die Vision sich anlehnenden Angsttraume, die sich z. B. zu den 
Gorgonen, Drachen und anderen Ungeheuern gestalten, Assoziationen 
mit mythologischen Vorstellungen ganz anderen Ursprungs eingehen x ). 


x ) Ludwig Laistner (Das Ratsel der Sphinx, 2 Bde. 1S89) hat das Verdienst, die 
weite Verbreitung des Alpraotivs in Sage, Miirchen und Dichtung nachgewiesen und 
zugleich die vielleicht noch groBere Zahl mythischer Stoffe gesammelt zu haben, die 
verwandte Angstmotive cnthalten und dadurch an die Produkte des Alptraums irgend- 
wie erinnern. So zweifellos nun auch bei der unbefangenen Betrachtung des von 
Laistner aus zahlreichen Quellen zusammengetragenen Materials eine groBe Mengc 
der in der niederen Damonologie des Volksglaubens und seiner Niederschliige in 
Sagen und Marchen enthaltenen Motive teils direkt auf den Alptraum zuriickweist, teils 
wenigstens Elemente desselben zu enthalten scheint, so bedenklich, ja unwahrschein- 
lich erscheint das durchweg bei den meisten andern Mythen, die Laistner hierher 
zahlt. Das gilt vor allem schon von dem Motiv, von dem sein Werk den Namen 
tragt, von dem >Ratsel der Sphinx c und ahnlichen Riitselmythen. Der »Examens- 
traum«, auf den Laistner diese Mythen zuriickfiihrt, ist zwar unter unseren heutigen 
ICulturbedingungen eine sehr haufige Form von Angsttriiumen. Ob er es auf einer 
primitiven Kulturstufe auch ist, darf man bezweifeln. Dazu koinmt, daB Laistner den 
Alptraum iiberdies, wie mir scheint, nicht zureichend von den sonstigen Ang.-ttraumen 
geschieden hat, wahrend doch, wie oben zu zeigen versucht wurde, die hier obwalten- 
den Unterschiede nicht bloB unmittelbar, sondern nicht minder durch ihre abweichen- 
den mythologischen Folgewirkungen von Bedeutung sind. DaB der Versuch, wo* 
moglich alle Mythologie aus einer einzigen Quelle abzuleiten, immer und immer wieder 
gemacht wird, und daB es sogar meistens gelingt, ihn an verhiiltnismaBig vielen Bei- 
spielen ohne allzu groBe Widerspriiche durchzufiihren, bleibt iibrigens immerhin eine 
interessante Erscheinung, nicht bloB weil sie auch hier den in alien Hypothesen- 
bildungen bekanntlich wirksamen Einheitstrieb bei der Erklarung der Dinge bestatigt, 
sondern weil sie auch vermuten liiBt, daB, im geraden Gegensatze zu diesen Einheits- 
bestrebungen, die Motive des Mythus in Wirklichkeit uberaus vielgestaltig sind. Denn 
wenn es in vielen Fallen gelingt, zwei so abweichende Erkliiningsweisen, wie die 
naturmythologische und die eigentlich nur einen kleinen Ausschnitt aus der animisti- 
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d. Seelen, Geister und Damonen. 

Die bisherigen Betrachtungen haben uns gezeigt, daO der Seelen- 
begriff von nur wenigen primitiven Anschauungcn ausgeht, die dann 
aber mannigfachc Verbindungen miteinander bilden und dadurch eine 
Fiille von Metamorphosen erfahren, aus denen nun ein grofler Reich- 
tum mythologischer Vorstellungcn entspringen kann, die teils fiir 
sich, teils durch ihre YVirkung auf andere Gebiete des primitiven 
Denkens schlieBlich die mythologische Weltanschauung in alien ihren 
Teilen beeinflussen. Diesen Einfliissen naher nachzugehen ist noch 
nicht an der Zeit, sondern wir miissen uns liier darauf beschranken, 
die Seelen vorstellungcn selbst in den ihnen eigenen Verbindungen, 
und in den Schicksalen, die sie dadurch erfahren, zu verfolgen. 
Dazu ist es aber zuniichst erforderlich, die Ergebnisse festzuhalten, 
zu denen die Entwicklung der Seelenbegriffe bis dahin geflihrt hat. 

Aus drei Quellen ist, wie wir sahen, der ursprungliche Seelen- 
glaube entsprungen. Die erste bestand in der Vorstellung, dafl die 
Eigenschaften des seelischen Lcbens, Empfindung, Gefiihl, Wille, an 
den lebenden Korper gebunden seien, und daO sie daher nicht ohne 
diesen, ebensowenig aber auch der Korper ohne die Seele existieren 
konne. Die zweite entsprang aus dcr Vorstellung, daO in dem Hauch 
des Atems ein luftartiges Wesen entweichc, das die seelischen Eigen¬ 
schaften mit sich fortnehme. Die dritte endlich ging von dem 
Traumbilde aus, das als ein seelischer Doppelganger des Menschen 
erschien, und das sich in den phantastischen Gestalten der Visionen 
und Angsttraume zu einer Wunderwelt entfaltete, die nun mit jener 
in dem gewohnlichen Traumgesicht auftretenden Schattenseele in Ver- 
bindung trat. Diese Quellen sind nach Ursprung und Verlauf so ver- 
schicdenartig, daB nur ein naives Denken, dem allc seine Vorstellungen 
unmittelbar erlcbte Wirklichkeiten sind, sie ungestort nebeneinander 
dulden, miteinander verbinden und auf diese Weise aus so hetero- 


schen Hypothese darstellende aus dem A'.ptranm mit verhaltnismaBig geringen Schwie- 
rigkeiten an einem und demselben Gegenstande durchzufiihren, so darf man das viel* 
leicht als eine Art von experimentellem Beleg fiir jene Vielheit der Ursachen ansehen. 
Wenn diese iibrigens auf dem Gebiet der Seelenvorstellungen besonders augenfallig 
ist, so erklart sich dies wohl daraus, daB hier die Motive verhaltnismaCig stabil blei- 
ben, so daB sie zum Teil unverandert bis zum heutigen Tag nachwirken. 




124 


Die Seelenvorstellungen. 


genen Bestandteilen einheitliche Anschauungen von der Natur und 
dcm Wirken der Seele und der ihr ahnlichen Wesen erzeugen kann. 

Die Hilfsvorstellungen, die sich durch die natiirlichen Assoziationen 
zwischen diesen Begrififen iiberall aufdrangen und die Verbindung des 
Heterogenen vermitteln, sind aber hauptsachlich die Verdoppelungen 
des Seelenbegriffs und die Seelenmetamorphosen. Die 
Wirkungen beider haben wir oben kennen gelernt. So kniipi't sich 
zwischen der Anschauung, dafi die Seele im Korper bleibe, und der 
andern, daft sie sich als Hauch aus ihm entferne, ein Band in der 
Auffassung, daft Korperseele und Hauchseele verschiedene Seelen 
seien, die schon im lebenden Korper nebeneinandcr bestehen. Indem 
nun aber in diesen Verbindungen mannigfacher Vorstellungen von 
heterogenem Ursprung teils die einzelnen Bestandteile ein wechseln- 
des Ubergewicht erringen, teils auch ihre psychologischen Verbin¬ 
dungen selbst sich abweichend gcstalten konnen, entstehen hieraus 
typisch verschiedene Formen des Seelcnglaubens, die wir in gewissem 
Sinne als psychologische Systeme bezeichnen konnen, wobei freilich 
nicht iibersehen werden darf, daft sie nicht Wissens- sondern Glaubens- 
systeme sind. Sie sind Systeme, insofern in ihnen alle einzelnen Vor¬ 
stellungen und Begriffe in einen zwar nicht festen und unverander- 
lichen, aber doch nach seinen allgemeinen Eigenschaften wohl 
charakterisierbaren Zusammenhang gebracht werden. Und sie sind 
Glaubensformen, insofern es bei ihnen nicht im geringsten auf eine 
Interpretation der in der Erfahrung gegebenen Vorstellungen, ge- 
schweige denn auf eine widerspruchslose Verkniipfung derselben irgend- 
wie abgesehen ist. Vielmehr gelten auch hier die Vorstellungen un- 
mittelbar so, wie sie gegeben sind, als wirklich, und die Verbindungen 
zwischen den einzelnen Bestandteilen dieser vorgestellten VVirklichkeit 
werden nicht durch regelmaftige Begriffsbildungen und dialektische 
oder logische Reflexionen, sondern durch zwangweise wirkende Asso¬ 
ziationen und mythologische Apperzeptionen hcrgestellt. Wo die 
Vorstellungen iiber den Gesichtskreis individueller Erfahrung hinaus- 
reichen, da tritt dann die Stammestradition, die aus den namlichen 
Quellen wahrend vieler Generationen geschopft hat, erganzend ein. 

Diesen im folgenden zu betrachtenden mythologischen Systemen 
des Seelenglaubens bringt nun aber bereits die Entwicklung der ein¬ 
zelnen Seelenvorstellungen, die wir bisher verfolgt haben, eine wich- 
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tige Differenzierung der Seelenbegriffe entgegen. Da die Seele von 
Anfang an alie Lebenserscheinungen umfaftt, so bleibt die Beziehung 
auf den Korper auch weiterhin bestehen. Dabci kann diese Beziehung 
ebenso darauf beruhen, daft die Seele unmittelbar in dem Korper lo- 
kalisiert wird, wie darauf, daft sie sich, urspriinglich zum Korper ge- 
horig, von diesem getrennt habe. So ist der beim Tode dem Munde 
entfliehende Hauch immer noch Seele, und selbst wenn diese Hauch- 
seele in ein fliegendes Tier, oder wenn in andern Fallen die Korper- 
seele in einen Wurm oder eine Schlange verwandelt wird, so sind 
das zwar neue Verkorperungen, aber das Gebiet der Scelenvorstellungen 
wird unmittelbar so lange nicht iiberschritten, als die neue Verkor- 
perung noch mit der urspriinglichen Zugehorigkeit zu einem Menschen 
assoziiert ist. Auch mit der Schattenseele verhalt es sich nicht anders. 
Wenn ein Verstorbener oder Abwesender im Traum erscheint, oder 
wenn sich der Traumende an entfernte Orte versetzt findet, oder wenn 
endlich ein Ebenbild des Abgeschiedenen in irgendeiner jenseitigen 
Welt verweilt, so ist es iiberall die Seele des Einzelnen, der diese 
Schicksale zugeschrieben werden. Das gemeinsamc Merkmal aller 
Seelenvorstellungen, so verschieden sie sein mogen, bleibt demnach 
dies, daft die Seele als das Eigentum eines bcstimmten indivi- 
duellen Wesens gedacht wird. Sie kann sich aus dem Individuum, 
zu dem sie gehort, entfernen, und sie kann sogar in irgendeinen 
andern Korper iibergehen; endlich kann auch der urspriingliche Eigen- 
tiimer ein Tier wie ein Mensch, ja er kann in weiterer Ubertragung 
ein Baum oder eine sonstige Pflanze, ein Stein oder Berg, die ganzc 
Erde, ein Stern, Wind oder Wolke sein. Sobald diese Objekte 
mythologisch als belebte Wesen apperzipiert werden, so bcsitzen sie 
auch Seelen, die ihnen ebenso zugehoren wie dem menschlichen Korper 
seine Seele, und die demnach ahnliche Wandlungen wie diese cr- 
fahren konnen. 

Neben diesem ersten Seelenbegriff kommt nun aber allmahlich in- 
folge eben jcncr Wandlung, deren die individuelle Seele fahig ist, ein 
zweiter zur Ausbildung, fur den der gleiche Name nicht mehr als 
ein adaquater Ausdruck erscheint, weil die Beziehung auf ein be- 
stimmtes individuelles Wesen verloren geht. Ist dieser Punkt erreicht, 
so ersetzen wir das Wort Seele durch Geist. Dabei ist freilicli nicht 
zu vergessen, daft die Grenze, wo der erste in den zweiten Begriff 



126 Die Seelenvorstellungen. 

iibergeht, zvveifelhaft sein kann, und daft der Gcist nicht selten jene 
Beziehung zur individuellen Personlichkeit wiedergewinnt, indcm ent- 
weder ein Einzelwesen von einem Geiste »beseelt«, also ein Geist 
gewissermaflen in eine Seele zuriickverwandelt wird, oder indcm man 
die individuelle Seele selbst nach denjenigen Seiten ihrer Tatigkeit 
betrachtet, die von dem korperlichen Dasein relativ unabhangig zu 
sein scheinen. So verwandeln sich unmittelbar Seelen in Geister, 
wenn um die Graber eines Friedhofs die Seelen der dort begrabenen 
Toten schweben, oder wenn an einsamcn Orten, in Ruinen und Fels- 
schluchten fliichtige, seelenartige Schatten ihr Wesen treiben. I.)enn 
dort sind die einzelnen Seelen ununterscheidbar geworden, hier sind 
die Geister vielleicht von Anfang an ohne Beziehung zu bestimmten 
Personen, oder sie gevvinnen erst nachtraglich eine solche, indent die 
Sage an den spukhaften Geist, den zunachst nur der Schrecken des 
Orts, wo er erschcint, geboren hat, Erinnerungen an ein ehemals hier 
hausendes Geschlecht kniipft. Wie die Seelen sich zu Geistern ver- 
fliichtigen, so konnen sich aber nicht minder die Geister individuell 
verkorpern und so eine seelenartige Beschaffenheit wiedergewinnen, 
indem der Geist von einem Menschen Besitz ergreift. Freilich wird 
er auch darin noch als ein der Seele fremdes Wesen aufgefaDt, mag 
gleich sein eigener Ursprung auf eine aus ihrem einstigen Korper be- 
freite Seele zuriickgehen. Der Geist, der in Krankheit, Wahnsinn 
oder Ekstase den Menschen ergreift, bleibt ein ihm fremdes Wesen. 
In Worten und Redewendungen, wie der >Begeisterung«, dem »Geist, 
der iiber ihn kommt«, endlich in der christlichen Vorstellung von der 
»AusgieOung des heiligen Geistes«, aus der vielleicht manche jener pro- 
fanen Wendungen hervorgegangen sind, kehrt iiberall die Anschauung 
wieder, daB der Geist an sich ein auOcrmenschliches Wesen sei, das 
aber dann auch in einem einzelnen oder selbst in einer Gemeinschaft 
inkorporiert werden konne x ). An diese letztere Vorstellung schlieflt 
sich dann die andere, daO schon in der nattirlichen Seele der Geist 


J ) Deutlich tritt dieses Verhiiltnis, in das die Begrifie Seele und Geist, animd und 
spiritus , durch ihre Bedeutungsentwicklung zueinander getreten sind, auch an den 
iibertragenen Bedeutungen hervor. Dem Weingeist , spiritus vitii , der sich nach auBen 
verfliichtigt, stehen Ausdriicke wie Seele der Kanone oder italien. anima del nocciolo 
(Seele der NuB), jedesmal das Innere, den Kern eines Gegenstandes bezeichnend, 
gegeniiber. 
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ein vom sinnlichen Menschen unabhangigerer Bestandteil von hoherem 
Wert sei, der, wenn er auch nicht erst von auften in den Menschen 
komme, doch, verschieden von der sinnlichen Seele, in seinen Wir- 
kungen iiber das Individuum hinausreiche. Das ist die Form, in der 
endlich auf unserer heutigen Stufe der Kultur der Begriff des Geistes 
stehen geblieben ist, wahrend neben ihm immer noch die Tradi- 
tionen der alten, mythologischen Geisterbegriffe bis zu uns herab- 
reichen. Hier aber erweist sich als der eigentliche Ursprungsort der 
Geister der in die Feme schweifende Traum, in welchem die Schatten- 
seele mit andern ahnlichen Wesen verkehrt, und der endlich, indem 
er sich zur ekstatischen Vision steigert, die individuelle Seele selbst 
aus den Banden ihres Leibes befreit und in ein Reich reiner, korper- 
loser Geister erhebt. 

Werden so die Seelen zu Geistern, indes sich hinwiederum die 
Geister in Seelen zuriickvenvandeln konnen, so ist es nun begreif- 
lich, daft diese Begriffe vielfach ohne scharfe Grenze ineinander 
iibergehen. Immerhin bleibt die Seele der urspriingliche Begriff, 
aus dem der des Geistes erst als eine der letzten Metamorphosen 
der Seelenvorstellungen entstanden ist, daher denn jene fortan als 
der allgemeinere betrachtet werden kann, der die Geister als eine 
besondere, ihrer individuellen Trager verlustig gegangene Gattung 
unter sich begreift. Auch die Geschichte der Worte ist fur dieses 
Verhaltnis bezeichnend. Die Bedeutung, die wir heute unserem Wort 
Geist beilegen, ist, ebenso wie die des lat. spiritus und seiner Ab- 
kommlinge in den neueren Sprachen, esprit , spirito ) spirit , davon aus- 
gegangen, daft es zur Ubersetzung des griech. Trveujaa gebraucht 
wurde. Aber im Griechischen selbst ist unsere Gegeniiberstellung der 
Begriffe Seele und Geist keine urspriingliche. Noch bei Plato und 
Aristoteles ist die Psyche ebensowohl die den Korper belebende wie 
die von ihm abgetrennte Seele. Wo die Philosophic einer Bezeich- 
nung fiir die hoheren geistigen Tatigkeiten im Gegensatze zur sinn¬ 
lichen Seele bedurfte, da bediente sie sich des Nus, der, besonders 
wenn er, wie bei Aristoteles, als trennbar von der iibrigen Seele be¬ 
trachtet wurde, teilweise mit dem modernen Begriff des Geistes zu- 
sammenfiel. Erst die stoische Philosophic empfand, von pantheistischen 
Gedanken gefiihrt, das Bedtirfnis, ein allgemeines, die ganze Welt 
durchdringendes Prinzip anzunehmen, das sie nun das »Pneuma« 
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nannte, und das sie sich wirklich, der Urbedeutung dieses Wortes 
entsprechend, als einen allbelebenden Hauch dachte. Ihre zur Ver- 
sinnlichung des Geistigen neigende Philosophic drangte hier dazu, 
nachdem Psyche und Nus beide ihren einstigen sinnlichen Inhalt 
verloren hatten, in dem Pneuma einen Begriff zu schaffen, der, ob- 
gleich er in seiner Bedeutung Hauch, Atem mit jenen alteren bei- 
nahe zusammenfiel, doch dieser sinnlichen Urbedeutung noch nicht 
entfremdet war. Aber was zu ihr hinzukam, die Idee der Allgemein- 
heit, die das Pneuma von der Beziehung auf eine individuelle Seele 
losloste, das entnahm die stoische Philosophic ihrer besonderen Welt¬ 
anschauung, und dieser Zug zur Allgemeinheit, nicht die urspriingliche 
sinnliche Bedeutung, die auch hier sehr bald wieder verblaftte, hat 
erst dem griecliischen Wort und seinen Ubertragungen den endgiil- 
tigen Inhalt gegeben. Wesentlich mitgewirkt hat jedoch bei der Ge- 
staitung dieser spateren Schicksale die Aufnahme in den Kreis der 
christlichen Religionsanschauungen. In diesen verlor jener Begriff seine 
pantheistische Farbung; und indem er den Prozeft der Assimilation 
weit verbreiteter mythologischer Vorstellungen mitmachte, dem das 
Christentum zu einem nicht geringen Teil die Festlegung seiner Lehr- 
begriffe verdankte, naherte er sich zugleich wieder den uralten Vor¬ 
stellungen der niederen Mythologie, die bis dahin wohl verschiedene 
Namen getragen, aber eine zusammenfassende Bezeichnung noch nicht 
gefunden hatten. So gehoren denn die Geister selbst zu den frtihesten 
Bestandteilen des mythologischen Denkens, die sich iiberall aus den 
Seelenvorstellungen als deren nattirliche Produkte entwickelt haben. 
Ihre bestimmtere Fixierung und Unterscheidung ist jedoch erst aus 
der Wechselwirkung hervorgegangen, in die das Christentum antike 
Philosopheme mit den allgemeinen Seelenvorstellungen und ihren 
verschiedenen Metamorphosen gebracht hat. 

Als eine dritte Klasse von Wesen, die sich aus dem weiten Be- 
reich der Seelenvorstellungen erheben, um sich von den eigentlichen 
Seelen wie von den Geistern zu sondern, tritt uns endlich die der 
Damonen entgegen. Auch bei ihnen ist die Beziehung auf die in¬ 
dividuelle Seele verloren gegangen. In diesem Sinne bilden daher 
die Damonen eine Untergruppe der Geister, ohne daO aber die Seele 
den Umweg iiber den Geist nehmen mtiftte, um sich in einen Damon 
umzuwandeln. Auch ist der einzelne Damon im allgemeinen nur aus- 
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nahmsweise auf eine bestimmte Seele zurtickzufiihren, die sich zu 
ihm cntwickelt hat. Vielmehr besteht die nahere Affinitat der Da- 
monen zu den Geistern nur in jenem unpersonlichen Wesen, dessen 
auch sie urspriinglich teilhaftig* sind. Was sie gleichwohl von den 
Geistern scheidet, das ist die Beziehung zu Gliick und Ungltick und 
zum Tun und Treiben des Menschen in seiner eigenen Lebenssphare 
wie in seinem Verhaltnis zur Natur. Darum werden die Damonen 
je nach dieser Beziehung zum Leben des Menschen wohl auch »bose 
und gute Geister* genannt. Diese Ausdriicke decken sich keines- 
wegs ganz mit dem Begriff des Damon, da es Damonen geben kann, 
deren Verhaltnis zum Menschen nicht unter jene bciden Attribute fallt. 
Immerhin weisen die letzteren darauf hin, daft es lediglich gewisse 
hinzutretende und auf das menschliche Leben heriiberwirkende Eigen- 
schaften sind, die den Damon vom Geist unterscheiden. 

Die Vorstellungen von Damonen sind nun sichcrlich so alt, ja 
vielleicht alter als die von Geistern, insofern die friihesten Formen, in 
denen uns alle diese Vorstellungen begegnen, der Beziehung auf den 
Menschen, seine Tatigkeit und sein Schicksal kaum jemals ermangcln. 
Aber auch hier hat der Begriff seinen uns heute gelaufigen Ausdruck 
erst verhaltnismaftig spat gefunden. Bei Homer fallen baijuwv und 
0 eos, Damon und Gott, noch vollig zusammen. Nur darin ist eine 
Andeutung des spateren oder vielleicht eines schon in der gleichen 
Zeit im Volksglauben vorkommenden Begriffs zu erkennen, daft bei 
dem Wort baipuuv weniger die iiuftere Wirksamkeit als die Gesinnung 
des Gottes gegeniibcr dem Menschen im Vordergrund steht, wie denn 
das Adjektivum baipovios bereits die Bedeutung rubles sinnendc be- 
sitzt, ein Nebenbegriff, der zugleich andeutet, daft unter den Wirkungen, 
die der Mythus allerorten den Damonen zuschreibt, zunachst die 
unheilvollen iiberwiegen, so daft im Glauben der Volkcr sichtlich 
die bosen Damonen alter sind als die guten. Hier liegt nun zugleich 
die Briicke, die die Seelenvorstellungen ebenfalls zu den Damonen 
hiniiberfiihrt. Wie die ekstatische Vision die Seele in ein allum- 
fassendes Reich der Geister erhebt, so erzeugt der Angsttraum zu- 
erst die Vorstellungen bedrangender Wesen, die dem Menschen 
Krankheit und andercs Ungemach bereiten. Der Fratzentraum gibt 
diesen Wesen ihre Gestalten, wie sie sich auch in den mythologischen 
Nachbildungen verkorpern; dem Alptraum verdanken sie ihre sonstigcn 

Wundt, Volkerpsychologie II, 2. g 
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Furcht und Schrecken erregendcn Eigenschaften. Die Vorstellung | des 
guten Damons hat sich wahrscheinlich erst sekundar, vermoge jenes 
Kontrastprinzips, das zu jedem Gefiihl seinen Gegensatz fordert, aus 
dieser urspriinglichen Bcdeutung entwickelt. Mitwirken mochte dabei, 
daB im Gebiet des Naturmythus vielfach schon, wie man auf griejchi- 
schem Boden aus dem Sprachgebrauch der Philosophen schlieOen 
darf, die Damonen im Volksglauben die Stellung von Mittehvesen 
zwischen Gottern und Mcnschen gewonncn hatten, die, dem Menschcn 
naherstehend, tcils dem Bereich des allverbreiteten Geister- und Ge- 
spensterglaubens zugchorten, teils die Rolle niederer Schicksalsgott- 
heiten libernahmen. Auch hier hat dann wieder das Christentum der 
altiiberlieferten Form dieser Vorstellungen das cndgiiltige Gcprage 
gegeben, indcm es besonders durch die starke Ausbildung der bosen 
Damonen- oder Teufelsvorstellungen, gegeniiber den meist mehr im 
Iiintergrund bleibenden guten Geistern oder Engelsgestalten, augen- 
scheinlich wieder den urspriinglichen Quellen dieser Anschauungen 
sich naherte. Infolgedcssen hat denn auch der Begriff des Damon 
in dem allgemeinen Sprachgebrauch die spezifischc Nebenbedcufung 
des verderbenbringenden Geistes bis heute bewahrt. Bei der nahen 
Beziehung, welche die verschiedenen Wesen dieser Art zueinander 
bieten, erwachst jcdoch hier fur die psychologischc in glcicher Weise 
wie fur die historische Betrachtung die Notigung, diese Beschrankung, 
und mit ihr die in den besonderen Bedingungen der christlichen Reli- 
gionsentwicklung begriindete dualistische Bezeichnung wieder aufzu- 
heben, um fiir jene, nach ihrer mythologischen Stellung zwischen 
Geistern und Gottern mitten inne stehenden Wesen einen gemein- 
samen Ausdruck beizubehalten. Diesem Bedtirfnis entspriclit der Begriff 
des Diimon, sobald man ihm die umfassendere Bedeutung wiedergibt, 
die er in der gricchischen Mythologie, Religion und Philosophie bereits 
gewonncn hatte. 

Begrenzen wir demnach in diesem Sinnc die Gebiete der Seelen, 
Geister und Damonen, so bilden sie in dieser Aufeinanderfolge gleich- 
zeitig eine Entwicklungsreihe und ein System einander untergeord- 
neter Begriffe. Aus den Seelen entwickeln sich die Geister, einzelne 
Geister werden zu Damonen. Die Seele in der weiteren, von dem 
Individuum losgelosten Bedeutung dcs Wortes bleibt aber zugleich 
der Generalbegriff, der alle diese Entwicklungen zusammenhalt. So 
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gibt es denn auf jeder Stufe des Seelenglaubens, von der niedersten 
bis zur hochsten, nebcneinander und oft ohne deutliche Grenzen in- 
einander iibergehend Seelen, Geister und Damonen. Doch die Art, 
wie diese Vorstellungen verbunden, die einzelnen Gattungen solcher 
Wesen voneinander gesondert, und bestimmte unter ihnen vor den 
andern bevorzugt werden, ist cine wechselnde. Diese Untersdiiede 
geben daher audi die hauptsachlichsten Merkmale ab, nach denen 
sich die Entvvicklungsstufen des Seelenglaubens gegcneinander ab- 
grenzen lassen. 


6 . Seelenglaube und Seelenkult. 

a. Verbindungen der Seelenvorstellungen. 

Die Seelenvorstellungen, deren Ursprung im einzelnen uns bis da- 
hin beschaftigt hat, konnen, wie die obige Scliilderung ergibt, in 
doppelter YVeise in Beziehungen zueinander treten. Erstens konnen 
bestimmte Vorstellungen, die urspriinglich unabhangig entstanden 
sind, nachtraglich sich verbinden; und zvveitens kann eine Vor- 
stellung durch die Assoziationen, die sic eingeht und die meist 
aus gleichzeitig wirksamen Wahrnehmungs- und Geftihlsmotiven ent- 
springen, Metamorphosen erfahren, durch die sich eine neue, sekun- 
dare Seelenvorstellung bildet. So sind die Hauchseele und die Schat- 
tenseele primare Vorstellungen von ganz abweichendem Ursprung; 
aber in der verbreiteten Anschauung, daft die Schattenseele ein hauch- 
artiges, luftiges Wesen sei, sowie in der andern, daft sich die als 
unsichtbarer Hauch entweichende Psyche in die Schattenseele ver- 
wandle, sind beide in Verbindung gebracht. In der Anschauung, daft 
die Hauchseele alsbald bei ihrem Austritt aus dem Korper in einen 
fliegenden Vogel oder Schmetterling iibergehe, hat sich dagegen eine 
sekundare Seelenvorstellung gebildet, die nicht in urspriinglichen 
Entstehungsursachen, sondern erst in einer aufteren Assoziation mit 
dem Motiv des Hauchs ihre Quelle hat. Ebenso ist der Ubergang 
der Korperseele in einen Wurm ein primares, aus der unmittelbaren 
Wahrnehmung der Verwesungserscheinungen entspringendes Scelen- 
motiv. Aber dcr Ubergang dieses Wurms in eine Eidechse, Krotc und 
andere kriechende oder springende Tiere gehort zu den sekundaren 
Seelenverwandlungen. Indem nun diese selbst wieder Verbindungen 
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miteinander eingehen, der Wurm oder die Schlange z. B. mit dem 
fliegenden Vogel assoziiert wird, konnen endlich noch tertiare simul- 
tane oder sukzessive Verbindungen entstehen, erstere in der Form 
einer Haufung von Eigenschaften, letztere in der einer Metamorphose 
der Seele. Solch sekundaren und tertiaren Ursprungs sind durchweg 
die Geister- und Damonenvorstellungen. Die Seele wird zum Geist, 
wenn die Vorstellung der Hauch- oder Schattenseele auf Eindriicke 
iibertragen wird, die zu unstet sind, um die Beziehung auf eine be- 
stimmte Personlichkeit moglich zu machen. So wird eine Seele, die 
in Tieren, Baumen, Steinen usw. inkorporiert wird, ohne diesen ur- 
spriinglich oder durch cine der regelmaftigen Seelenmetamorphosen 
anzugehoren, zum Geiste; und ein Gespenst, dessen Erscheinung jeden 
Augenblick in nichts zerflieflen kann, wird im allgemeinen als Geist, 
nicht als Seele aufgefaOt, oder es erhalt diesen Namen hochstens da, 
wo es etwa auf einen bestimmten Toten bezogen wird, der in sein 
Grab zuriickkehren kann, womit dann die zum Begrifif der Seele er- 
forderliche Kontinuitat wiederhergestellt ist. Ebenso ist der Damon 
unter alien Umstanden eine sekundare Seelenvorstellung, so hahe 
auch meist die hinzutretenden Motive liegen mogen, durch welche 
die Seele oder der Geist den damonischen Charakter annimmt. Da 
aber dieser Charakter lediglich in den Wirkungen besteht, die man 
dem Damon auf den Menschen, sein Leben und sein Schicksal zu- 
weist, so kann der Ubergang der Seele oder des Geistes in einen 
Damon immer nur durch die Assoziation mit den Affckten des 
Grauens, der Furcht, der Hoffnung entstehen, die, so leicht sie 
auch schon durch die mit den gewohnlichcn Seelenvorstellungen ver- 
bundenen Eindriicke erweekt werden, doch bei diesen in den Grenzen 
subjektiver Affckte bleiben und noch nicht zu Eigenschaften der 
Seelen selbst objektiviert werden. 

b. Allgemeiner Begriff des Seelenkultus. 

So beschrankt demnach die Zahl der Grundmotive ist, auf die, 
wie sich gezeigt hat, die Seelenvorstellungen zuriickweisen, so sehr 
konnen doch diese Vorstellungcn selbst in Folge ihrer Verbindungen 
und der zu ihnen hinzutretenden sekundaren Assoziationen mannig- 
fach variieren. Auflerdem ist aber jede dieser Vorstellungen immer 
nur ein einzelner Bestandteil in einem zusammenhangenden Ganzen, 
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in das noch andere Seelen-, Geister- und Damoncnvorstellungen von 
verwandtem oder von abweichendem Ursprung eingehen. In diesem 
Ganzen konnen je nach dem Verhaltnis der wirksamcn Motive die 
Komponenten von verschiedener Starke sein, und sie konnen durch 
ihr Zusammenwirken wieder mannigfach abgcstufte Resultanten her- 
vorbringen. Ein komplexes Ganzes solcher Art nennen wir nun all- 
gemein den Seelenglauben eines Volkes. Dieser besteht demnach 
iiberall in einer grofien Zahl einzelner Seelenvorstellungen, ihren Motiven 
und Wirkungen; und indem diese Elemente in ihm zu einem Ganzen 
verflochten sind, bildet er ein System, das zwar nicht die ganze Welt¬ 
anschauung, aber doch einen wichtigen und einfluftreichen Teil der- 
selben enthalt. Die einzelne Seelenvorstellung als solchc ist dabei 
zunachst ein individuelles Erzeugnis; zu einem Bestandteil des all- 
gemeinen Seelenglaubens wird sie erst, wenn sie aus den Moti¬ 
ven hervorgeht, die in der unter den gleichen Lebensbedingungen 
stehendcn Gemeinschaft ubereinstimmend wirksam sind. Dagegen 
ist der Seelenglaube von vornherein ein gemeinsames Erzeugnis. 
Denn er ist in der ihm eigenen Mischung der Elemente von den Er- 
lebnissen und Traditionen der Gemeinschaft abhangig. Darum kann 
zwar innerhalb dieser Gemeinschaft der Seelenglaube des Einzelnen 
wieder innerhalb gewisser Grenzen variieren, etwa ahnlich wic sich 
die individuelle Sprechweise aus einem bestimmten Dialekt durch be- 
sondere Nuancen, scharfere Auspragung einzelner Eigenschaften und 
Zuriicktreten anderer heraushebt. Auch der individuelle Seelenglaube 
empfangt aber stets aus der in der Gemeinschaft herrschenden 
Mischung der Motive seine Form, zu der er immer wieder zuruckzu- 
kehren strebt. Denn obwohl Tradition und tibereinstimmende Erleb- 
nisse der Bildung der einzelnen Vorstellungen einen crheblichen Spiel- 
raum lassen, so treten doch diese Untcrschiede zuriick, sobald es zu 
jener Mischung der Motive kommt, auf denen der Gesamtcharakter 
eines Volkstums und danach auch der seines Glaubens beruht. 

Entsprechend diesem Verhaltnis findet nun auch der Seelenglaube 
in Handlungen seinen Ausdruck, die der Gemeinschaft als solcher zu- 
gehoren, und an denen der einzelne nur als deren Mitglied, eben 
darum aber dem Zwang der ihn bindcnden Sitte folgend, teilnimmt. 
Diese aus dem Seelenglauben entspringenden Handlungen bilden den 
Seelenkult. Wohl konnen einzelne Bestandteile desselben wiederum 
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individuell beschrankt sein. Der Kult als solcher bleibt eine gemein- 
same Norm, aus der zwar auch rein individuelle Leistungen hervor- 
gehen konnen, die aber teils durch die iibereinstimmcnden Grund- 
motive, teils infolge der Mitbewegungcn, zu denen das Tun ancjerer 
anregt, sowie durch die im sprachlichen Verkehr eintretende Steige- 
rung der Motive immer mehr zur Gemeinsamkeit der Handlungen 
dningt. Daher denn auch schon der Seelenkult, obgleich zu seiner 
Begehung mehr als zu andern Kulten Anlasse vorkommen, die bloB 
dem Leben des Einzclnen angehoren, seine nachste Grundlage in 
gemeinsam begangenen Kulthandlungen fur die einzelne Seele findet, 
an die sich dann auf einer weiteren Stufe solche anschlieBen, die 
der Gesamtheit der Scelen gevvidmet sind. Hieraus ergibt sich, 
daB fiir den innerhalb einer Volksgemeinschaft herrschenden Seelen- 
glauben der von ihr gepflegte Seelenkult den allein zutreffenden 
MaBstab abgibt. Die Seelenvorstellung eincs Einzelnen kann mog- 
licherweise eine rein individuelle sein. Der Kult, der die Gemjein- 
schaft als solche bindet, kann vermoge der dem Brauch iiberall inne- 
wohnenden Beharrungstendenz Bestandteile enthalten, die iiberlebten 
Vorstellungen cntstammen, deren Bedeutung nicht mehr verstanden 
wird. Aber er kann nie etwas enthalten, was nicht einmal gelaufige 
Vorstellung gewesen ware. Auch diirfen.sich dabei jene uberlebten 
Elemente nicht allzuweit von den lebendig gebliebenen Vorstellungen 
entfernen, und sie diirfen vor allem niemals das Ganze des Kultes 
ergreifen, wenn dieser nicht selbst untergehen soli. 

Nun ruht der Seelen-, wie jeder andere Kult als iibcrlieferter 
Brauch auf derselben Gemeinschaft der Abstammung und des Lebens, 
aus der allgemein die Ubereinstimmung von Sprache, Anschauungen 
und Sitten hervorgeht. Die Kultgemeinschaft ist daher nur eine 
besondere, der religiosen Seite des Lebens zugewandte Form der 
Kulturgemeinschaft. Wie die Menschheit nach der Gesamtheit aller 
Momente des gemeinsamen Lebens in eine Anzahl von Kultur- 
kreisen zerfallt, so lassen sich auch Kultkreise unterscheiden; 
und wie die Kulturkreise eine nach irgendwelchen einzelnen Merk- 
malen zu bestimmende Entwicklungsreihe bilden, so wird das ahnlichc 
fiir die Kultkreise und die ihnen eigentiimlichen Glaubensvorstellungen 
gelten. Die Stufen dieser Reihe odcr die Entwicklungsformen 
des Seelenglaubens wird man demnach gewinnen konnen, wenn 
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man zunachst iibereinstimmende Kultur- und Kultkreise jeweils zu 
einem groGeren Ganzen zu vereinigen sucht, um dann die Beziehungen 
festzustellen, die zwischen -den so sich ergebendcn Einheiten bestehen, 
und die bestimmte unter ihnen als die niedrigeren, andere als die 
hoher entwickelten erscheinen lassen. Dann wird, natiirlich unter 
Vorbehalt der durch besondere Kulturbedingungen verursachten Ab- 
weichungen, das Nebeneinander mit einer gevvissen Wahrscheinlichkcit 
zugleich als ein Nacheinander dcr Kultformen betrachtet werden 
konnen. Die selbstverstandlichc Voraussetzung bleibt dabei, daG die zu 
ordnenden Glieder iiberhaupt einen Zusammenhang bilden, der irgend- 
eine Entwicklungsfolge erkennen laQt. Diese Voraussetzung darf man 
aber, abgesehen von der Bestatigung, die ihr die Tatsachen der ver- 
gleichenden und der historischen Mythologie entgegenbringen, unbe- 
denklich schon deshalb als eine nicht zu bestreitende ansehen, weil 
sie nur die Anwendung eines fiir die gesamte Kultur, insonderheit 
schon fur die auGere Lebensfuhrung, Wirtschaft und soziale Organi¬ 
sation giiltigen Prinzips auf das mit ihr verbundene Gebiet des Kul- 
tus ist. Sodann aber nicht zum wenigsten deshalb, weil die Uberein- 
stimmung der allgemeinen geistigen Anlagen und Bedurfnisse des 
Menschen, bei aller Verschiedenheit im einzelnen, auch eine Uberein- 
stimmung der geistigen LebensauGerungen, wenigstens in den fiir die 
Aufstellung allgemeiner Entwicklungstypen wesentlichen Momenten, 
erwarten laflt. 

Gleichwohl stellen sich der Ausfuhrung eines solchen Unter- 
nehmens groGe und wohl niemals vollstandig zu iiberwindende 
Schwierigkeiten entgegen. Wie die Kulturkreise, so bilden auch die 
Kultkreise keine deutlich gegeneinander abzugrenzenden Gebiete. Vor 
allem geben hier die geographischen und ethnolcgischen Grenzen nur 
sparliche Anhaltspunkte. Auf der einen Seite wandern Kult- und 
Glaubensformen ebenso gut wie die Mythen- und Marchenstoffe oder 
die Formen der Tracht, der Bogen, Pfeile und der sonstigen Werk- 
zeuge. Auf der andern Seite entsprechen vor allem die primitiven 
Glaubensformen so unmittelbar den Bedingungen der iiberall im 
wesentlichen gleichformig wiederkehrenden Lebensbedingungen, daG 
eine unabhangige Entsteliung leicht moglich ist, wie denn auch eine 
solche durch die relativ groGe Gleichformigkeit dieser Vorstellungen 
bei raumlich weit getrennten Volkern vielfach nahe gelegt wird. 
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Demnach konnen hier nicht sonstige ethnologische Merkmale, son- 
dern nur die mythologischen Vorstellungen selbst die Anhaltspunkte 
fiir ihre Einordnung in eine nach psychologischen Gesichtspunkten 
zu entwerfende Entwicklungsreihe abgeben. Aber auch hier erschwert 
der Verkehr, und erschwert namentlich die Beriihrung mit Volkern 
einer hoheren Kultur oder einzelnen ihrer Angehorigen die sichere 
Abgrenzung der Gruppen. An Volkerberiihrungen, die einen ge- 
wissen Austausch mythologischer Ideen mit sich fiihrten, hat es na- 
turlich nie gefehlt, und nicht wenig hat in spaterer Zeit die christ- 
liche Misssionstatigkeit zu einer Verwischung des urspriinglichen 
Bildes das ihrige beigetragen. Dazu kommt, dafl die religiosen Vor¬ 
stellungen nicht zu denjenigen gehoren, die sich sofort der ober- 
flachlichen Beobachtung kundgeben, und daO, selbst wo sie bei 
eincm intimeren Verkehr nicht verborgen bleiben, immer noch die 
Vorurteile des Beobachters einer unbefangenen Auffassung Schwie- 
rigkeiten bereiten. Solchen Schwierigkeiten verdankt vor allem auch 
die viel verhandelte Frage, ob es .religionslose Volker« gebe, ihre 
Entstehung, eine Frage, die uns erst im Zusammenhang mit der 
andern, allgemeineren nach dem Verhaltnis von Mythus und Re¬ 
ligion wird beschaftigen konnen. Denn in der Tat handelt es sich 
hier um ein Problem, iiber das sich von allgemcinen philosophi- 
schen odei psychologischen Erwagungen aus nichts aussagen iaOt. 
An der Kontroverse iiber diese Frage ist daher nicht dies merk- 
wiirdig, daO sie iiberhaupt gestellt wurde, wohl aber dies, daO 
man sich iiber sie ereiferte, ohne vor alien Dingcn sich dariiber 
zu verstandigen, was iiberhaupt unter Religion zu verstehen sei. 
Dies letztere Problem kann natiirlich nicht am Eingang in die 
Psychologic des Mythus behandelt werden. Denn es setzt die Er- 
forschung aller der einzelnen mythologischen Quellen voraus, aus 
denen die in der Geschichte wirksam gewordenen Religionen hervor- 
gegangen sind, und nach denen sich demnach auch unsere allge- 
meinen Begrifife von Religion richten miissen. Hier kann jedoch diese 
I rage zunachst ganz auf sich beruhen bleiben. Denn fiir uns handelt 
es sich nicht darum, ob gewisse Volker Religion haben oder nicht, 
sondern darum, welche Seelenvorstellungen auf der Erde verbreitet 
sind, und wie sie sich in gewisse Gruppen und die letzteren wieder 
in eine Entwicklungsfolge ordnen lassen. DaO solche Vorstellungen 
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iiberall vorkommen, kann wohl fur ebenso sichergestellt gelten, wie 
dies, daO sie an und fur sich noch durchaus keinen religiosen Cha- 
rakter besitzen miissen. Daft die Seele als ein Wurm aus dem 
Korper des Toten hervorkriecht, oder dab sie diesen im Hauch 
des letzten Atemzuges verlabt, dab sie als Vogel herumflattert oder 
irgendwo als Schatten wandelt, diese und andere Vorstellungen 
haben mit dem, was wir Religion nennen, ebensowenig etwas ge- 
mein, wie die mannigfachen Brauche, durch die der Naturmensch 
die Geister der Toten gewaltsam aus der Nahe zu vertreiben oder 
ihren Zorn zu beschwichtigen sucht, anders als etwa durch das lose 
Band der allgemein menschlichen Gefiihle der Furcht und der Hoff- 
nung mit dem Kultus der Kulturreligionen verkniipft sind. Nicht um 
Entwicklungsstufen der Religion handelt es sich also an dieser 
Stelle, sondern um Entwicklungsstufen des Seelenglaubens. 
Ob und wie diese zugleich mit der religiosen Entwicklung zusammen- 
hangen, das aber ist eine hier noch fernliegcnde Frage. 

Nun machen es die obcn beriihrten Einflusse des Verkehrs und 
der Ubertragung der Anschauungen wie Sitten unmoglich, auch nur 
in dieser Beschrankung die Formen des Seelenglaubens etwa in eine 
Reihe scharf geschiedener Typcn auseinanderzulegen und an den in 
bestimmten Bevolkerungen nachzuweisenden Erscheinungen zu veran- 
schaulichen. Wie die Kulturkreise, so sind auch die Kultkreise nicht, 
gleich geordncten Staatenbildungen, in feste geographische Grenzen 
eingeschlossen, sondern sie sind eher den geologischen Formationen 
oder auch den physischen Rassentypen vergleichbar, deren Bestand- 
tcile vielfach, zwischen andern Gesteinsmassen oder Rassen verschlagen, 
an verschiedenen Stellen in iibereinstimmender Weise zu Tage treten 
konnen. Um das Zusammengehorige auszusondern, bedarf es darum 
hier einer Auslese, die auf volkerpsychologischem Gebiet nattirlich 
schwierigcr ist als auf geologischem oder anatomischcm, weil die 
psychischen Motive nicht so offenkundig sind wie die physischen 
Merkmale, und weil sich Glaubensvorstellungen leichter als Rassen von 
verschiedener Abstammung mischen konn en. Diese Verhaltnisse bringen 
es mit sich, daft von einer scharfen Abgrenzung der Entwicklungs¬ 
stufen des Seelenglaubens nirgcnds die Rede sein kann, sondern daft 
es sich iiberall nur um die Gewinnung gewisser Grundtypen handelt, 
von denen im einzelnen nach oben wie nach unten hin Abweichungen 
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stattfmden: nach obcn, indem Elemente einer hoheren Kulturschicht, 
sei es durch den Volkerverkehr, sei es durch vereinzelte spontane 
Impulse, in die tiefercn hinabreichen; nach unten, indem uns aller- 
orten riickstandig gebliebene Erscheinungen oder spater eingetretene 
Riickfalle entgegentreten. Dagegen erweisen sich auch hier die 
groflcn Ubereinstimmungen, die uns selbst bei weit entlegenen Volkern 
in den grundlegenden mythologischen Vorstellungen und deren Ent- 
wicklung begegnen, und die sich besonders im Vergleich mit den ge- 
waltigen Unterschieden der Sprache und der intellektuellen Kultur 
stark geltend machen, als Momente, die eine vergleichende Betrach- 
tung begiinstigcn. Unter alien Formen des My thus sind dann wieder 
die Seelenmythcn und die mit ihnen zusammenhangenden Kulte 
zweifellos diejenigen, die nicht nur innerhalb einer und derselben 
Kulturschicht die groflte Uniformitat bevvahren, sondern die auch in 
gewissen unveranderlich bleibenden Grundmotiven durch die vcrschie- 
densten Stadien der Entwicklung hindurchgehen. So schwierig und 
in vollig befriedigender Weise wohl kaum zu losen daher die Auf- 


gabe einer genetischen Klassifikation der Sprachen sein mag, 


die 


der mythologischen Systeme und so vor allem auch der Formen 
des Seelenglaubens begegnet ungleich grofleren Schwierigkeiten. 
Dennoch fordern gerade die letzteren durch die Beziehungen, in die 
sie iiberall zueinander treten, und durch die noch ihre hochsten Ent- 
wicklungen mit den primitivsten Anschauungen verkniipft sind, mit 
unwiderstchlicher Gewalt den Versuch heraus, sie in eine gewisse 
Stufenfolge zu ordnen. Wenn dieser Versuch unvollkommen und bis 
zu einem gewissen Grade willkurlich ausfallen muD, so liegt das freilich 
nicht minder in der Natur dieser Erscheinungen, die, abgesehen von 
den Einfliissen des Volkerverkehrs, schon durch die Stetigkeit ihrer 
Ubergange eine strenge Abgrenzung unmoglich machen. So gehoren 
denn auch die Merkmale, nach denen wir im folgenden die Haupt- 
stufen des Seelenglaubens und Seelenkultus scheiden wollen, in 


keinem einzigen Fall der betrefifenden Stufe allein, sondern sie ge¬ 
horen in der Regel alien zumal an. Sie bezeichnen aber jeweils 
Kulminationspunkte, bei deren jedem sich das zugehorige Gebiet von 
Vorstellungen und Handlungen in den Vordergrund drangt. 
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c. Hauptformen des Scelcnkultus. 

Mit diesem Vorbehalt lassen sich nun wohl die verschiedenen auf 
der Erde verbreiteten Formen des Seclensglaubens in drei Haupt- 
stufen sondern. Sie wiirden sich teils nach den zwischen ihnen 
stattfindenden Ubergangen, teils nach sonstigen Modifikationen ihrer 
Merkmale jedesmal wieder in mehrere Unterformen scheiden lassen. 
So wichtig solche Variationen aber in ethnologischer Beziehung sein 
mogen, so konnen wir uns fiir die psychologische Entwicklung des 
Seelenglaubens um so mehr auf jcne drei Hauptstufen beschranken, 
da hauptsachlich bei ihnen eine Sonderung gewisser entscheidender 
Motive bemcrkbar ist. Von ihnen wollen wir die erste als die des 
primitiven Animismus bezeichnen. Unter ihm sei hier eine Stufe 
des Seelenglaubens verstanden, auf der einerseits die Seelenvorstel- 
lungen nur in ihren zwei urspriinglichsten Formen, als Korperseele 
und als Schattenseele existieren, wahrend sich die reichen spateren 
Metamorphosen der Psyche hochstens in sparlichen Anfangen entwickelt 
haben, und wo anderseits der Seelenkult sich im wesentlichen noch 
auf die Abwehr gegen die von den Seelen Verstorbener gefiirchte- 
ten Schadigungen und gegen den von Lebenden ausgeiibten Zauber 
beschrankt. Dabei fallt dieser letztere ebenfalls unter den Begriff 
eines primitiven Seelenglaubens, weil es seelische Krafte sind, die 
man dem Zauberer zuschreibt, und weil zudem die Wirkungen des 
Zaubers durchaus auf die Seele oder den Korper des Geschadigten 
gerichtet sind, denen sie Krankheit, Wahnsinn, Tod oder sonstiges Un- 
heil bringen. I111 iibrigen aber gehort der Zauberglaube zu jenen kon- 
stanten Bestandteilen des mythologischen Denkens, die, mit alien an- 
dern Erscheinungen von friih an verwachsen, schlieOlich zuriickbleiben, 
nachdem die Vorstellungcn, mit denen sie ursprtinglich verbunden 
waren, langst wieder verschwunden sind, — eine Eigenschaft, die im 
allgemeinen als sicheres Zeichen primitiver Entstehung gelten kann. 

Als die zweite Stufe des Seelenglaubens betrachten wir sodann 
die des Animalismus und Manismus *). Sie zerfallt wieder in zwei 

1 ) In der Wahl des Wortes »Animalismus« folge ich dem Beispiel von L. hro- 
benius, der dasselbe meines Wissens als der erste auf die verschiedenen Formen des 
Tierkultus, namentlich des primitiven, angevvandt hat (Die Weltanschauung der Natur- 
volker, S. 394). Das Wort scheint mir zutrefifender zu sein als das gewohnlich dafiir 
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Entwicklungsphasen, die durch diese beiden Worte angedeutet werden. 
Auf der ersten tritt das Tier in den Vordergrund des Seelenglaubens. 
Die Tiere gelten fur dem Menschen gleichartige, aber im allgcmei- 
nen ihm iiberlegene Wesen, deren Groll oder Schutz daher unheilvoll 
oder gluckbringend sein kann. Daraus entwickelt sich dann der Kultus 
bestimmter Tiere, die als Schutzgeister verehrt werden, unci die 
mit der geschlosseneren sozialen Organisation dieser Stufe dadurch in 
Verbindung treten, dafl bestimmte Verbande eines Stammes oder 
eines groDeren Volkes besondere Tiere als ihre Ahnengeister be- 
trachten. Auf diese Schutztiere oder »Totemtiere«, wie sie nach 
den Totemzeichen genannt werden, mit denen der einzelne seine 
Stammeszugehorigkeit andeutet, fiihrt so der Stamm oder irgend- 
eine Abteilung desselben seinen Ursprung zuriick. Aus dem Kultus 
dieser Tierahnen erhebt sich nun aber als die zweite Phase dieser 
Entwicklung ein Kultus der Seelen der menschlichen Vorfahren, 
vor allem der hervorragenden unter ihnen, der Stammeshauptlinge 
und Stammeshelden. So entsteht der Manismus oder Ahnenkult, 
der seinerseits wieder in den Heroenkult iibergeht. Indem in dem 
letzteren jene Merkmale der spezifischen Stammeszugehorigkeit, die 
dem Ahnenkult eigen sind, mehr und mehr schwinden, werden zu- 
gleich die Beziehungen zu weiteren mythologischen Vorstellungen, 
namentlich zu dem Naturmythus, engere, so daO mit diesem Uber- 
gang die Ersclieinungen iiber die Grenzen der eigentlichen Seelen- 
kulte hinausreichen. 

Indessen hat sich der Seelenglaube noch nach einer andern Seite 
weiterentwickelt, die von selbstandigcn, nicht unmittelbar mit der 
Stammesorganisation zusammenhangenden Kultureinfliissen ausgeht. 
Jene Vorstellung des Schutzgeistes, die in dem Manismus ihre spezi- 
fische Richtung auf das gemeinsame Stammesbewufltsein genommen 
hat, wendet sich mit der Steigerung des Verkehrs, der Lebensftih rung 
und der Mannigfaltigkeit der Beschaftigungen mehr und mehr auch 


gebrauckte »Totemismus«, das, wie wir sehen werden, eigentlich nur eine bestimmte 
Stufe dieses Kultus bezeichnet. Der Ansicht von Frobenius, daB die Tiermythologie 
die niederste Stufe der Mythologie iiberhaupt sei, soli iibrigens damit keineswegs zu- 
gestimmt sein. Innerhalb des Seelenglaubens, mit dem wir uns an dieser Stelle allein 
zu besckaftigen haben, nimmt jedenfalls nicht der Tierkult, sondern der soeben nach 
seinen allgemeinsten Merkmalen umgrenzte primitive Animismus die niederste Stufe ein. 
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andern Lebensgebieten zu. Es bildcn sich die Vorstellungen von 
Schutzgeistern, die an bestimmte Orte gebunden sind, die den Gemcin- 
wesen der Stadte und Landschaften ihren Segen zuwenden oder, wenn 
ihr Kultus versaumt wird, Unheil iiber sie bringen. Uber den Acker- 
bau, das Handwerk, iiber Handel und Wandel breitet sich so das 
Gebiet dieser Schutz- und Rachegeister aus, die in ihrer doppelten, 
Gutes und Schlimmes in sich vereinigenden Natur, wie nicht minder 
darin, dafl bei ihnen der Zusammenhang mit den urspriinglichen 
Seelenvorstellungen allmahlich verloren geht, dem Begriff der Da¬ 
rn one n in der oben (S. 128 f.) erorterten Umgrenzung entsprechen. 
So bildet der Damonenkultus die dritte und letzte Stufe dieser 
Entwicklung. Ganz allgemein verstehen wir demnach unter ihm den 
Kultus geistiger Wesen, die zu individuellen Seelen keinerlei Be- 
ziehungen mehr haben, deren Eigenschaften aber durchaus iiberein- 
stimmend mit denen der individuellen Seele gedacht, und dencn ins- 
besondere ebenso wie dieser giinstige oder miOgiinstige Gesinnungen 
zugeschrieben werden, daher man sie bald als Schutzdamonen ver- 
ehrt, bald als Rachedamonen furchtet und zu versohnen sucht. 
Durch die Eigenschaften seelenartiger Wesen ordnen sich aber 
die Damonen- durchaus den Seelenvorstellungen unter, und ent- 
sprechend zeigt denn auch der Damonenkultus die engsten Be- 
ziehungen zu den andern Formen des Seelenkultes, so daO er fast 
noch weniger als die vorangegangenen Formen durch scharfe Grenzen 
abgesondert werden kann. So ist er auf der einen Seite schon in 
dem Zauberglauben und den Zauberbrauchen des primitiven Animis- 
mus vorbereitet, und auf der andern reicht er mitten hinein in die 
innerhalb des Animalismus und Manismus entwickelten Vorstellungen 
von Schutzgeistern, wo er eigentlich nur eine unter der Macht ver- 
anderter sozialer Bedingungen entstandene Abzweigung derselben 
ist. Als die vielgestaltigste Form des Seelenglaubens greift er zu- 
gleich in noch hoherem Grade als jede der vorangegangenen Er- 
scheinungen in die Vorstellungen des Naturmythus, der Heldensage 
und der ethischen Religionen hiniiber. Dabei zeigen aufierdem diese 
Nachwirkungen des Damonenglaubens darin einen bemerkenswerten 
Unterschied von denen des primitiven Animismus, dafi dieser jene 
hoheren Formen des Mythus gewissermaBen nur als ein iiberlebender, 
illegitimer SproBling uralter Vorstellungen begleitet und daher nicht 
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selten als »Aberglaube« von ihnen zuriickgestoflen wird, wogcgen sie 
den Damonenglauben in der mannigfaltigsten Weise sich assimilieren, 
so daft teils die Eigenschaften der Damonen auf die Gotter und 
Heroen iibergchen, teils auch die Damonen selbst als Untergotter odcr 
Mittelwesen zwischen den hoheren Gottheiten und dem Mcnschen fort- 
bestehen, in alien diesen Fallen also innerhalb der mythologischen 
Weltanschauung selbst ihre Stelle behaupten. Darin gibt sich der 
entwickelte Damonenkultus, trotz seiner friihen, in die Periode des 
primitiven Animismus zuriickreichenden Anfange, als die reifste, auf 
die spatere religiose Entwicklung einfluftreichste Form des Scelen- 
glaubcns zu erkennen, zugleich als diejenige, die nach ihrem ganzen 
Charakter bereits auf der Grenzscheide steht zwischen Seelenglaube 
und Naturmythus. Denn so sehr der Damon nach seiner Loslbsung 
von dcr individuellen Seele noch die wesentlichsten psychologischen 
Merkmale dieser letzteren an sich triigt, so sehr spielt er doch zu- 
gleich in den Gestaltungen der Wasser- und Wind-, der Vegetations- 
und Ortsdamonen iiberall bereits in das Gebiet des Naturmythus 
hintiber. 

II. Der primitive Animismus. 

i. Charakter und mythologische Stellung des primitiven 

Animismus. 

a. Begriff, Ausbreitung und mythologische Verbindungen 
des Animismus. 

Der Begriff des Animismus pflegt in der neueren Mythologie 
zwischen zwei Bedeutungen zu schwanken. Erstens versteht man 
darunter das ganze Gebiet des Seelenglaubens, meist noch unter 
Einrechnung aller jener Auslaufer desselben, die namentlich vom 
Damonenglauben aus in die sonstigen mythologischen Anschauungen 
hintiberreichen. Zweitens faDt man, wieder unter Anlehnung an die 
im Damonenglauben eingetretene Erweiterung der SeelenvorstelLungen, 
das Wort noch allgemeiner im Sinne des Glaubens an eine All- 
beseelung der Dinge, und da auf eine solche schliefilich alle my¬ 
thologischen Vorstellungen, insbesondere die des Naturmythus. zu- 
riickzuftihren sind, so werden bei dieser umfassendsten Auffassuner 
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des Begriffs Animismus und mythologische Weltanschauung nahezu 
gleichbedeutend. Unter der »Theorie des Animismus* versteht man 
daher auch diejenige mythologische Theorie, die alle Mythologie 
als eine Weiterbildung des Seelenglaubens deutet Nun wird uns 
diese letztere Frage erst an einer spateren Stelle beschaftigen. Hier 
kann es sich nur um die von alien Theorien unabhangige tatsach- 
liche Frage handeln, in welchem Umfang der Begrift' »Animismus* 
genommen werden darf, um iiberhaupt bei der zweckmaOigen Ab- 
grenzung der verschiedcnen mythologischen Glaubensvorstellungen 
Dienste leisten zu konnen. Unter diesem Gesichtspunkt leidet nun 
nicht bloO die zweite, sondern schon die erste der obigen Bedeu- 
tungen an einer gewissen Verschwommenheit, die wesentlich darin 
ihren Grund hat, daO bei beiden eben jener Begriff der aniina , 
der eigentlichen Seele, nach welcher das Wort gebildet ist, vollig in 
den Hintergrund tritt, um mit dem primitiven Seelenglauben auch 
das Ganze des Geister- und Damonenglaubens zu umfassen. Dies 
hat ja darin seine relative Berechtigung, daO diese weiteren Er- 
scheinungen nach alien ihren Merkmalen Produkte des Seelen¬ 
glaubens sind, wie man, auch ohne der animistischen Theorie in 
ihren weiteren Kombinationen zu folgen, anerkennen muO. Aber 
anderseits werden dabei doch die charakteristischen Unterschiede 
verwischt, die sich gerade daraus ergeben, daft sich der Seelen- 
glaube auf diesen weiteren Entwicklungsstufen mehr und mehr von 
dem Gebiet der ursprtinglichen Seelenvorstellungen entfernt und 
neue wichtige Eicmentc in sich aufnimmt. Das gilt vor ailem von 
jenen Merkmalen, die den Charakter zunachst des Animalismus und 
Manismus, und dann in weiterer Folge den des Damonenglaubens, 
namentlich auf seinen hoheren Stufen, ausmachen. DaO die Seelen 
der Ahnen Schutzgeister ihres Geschlechts seien, das sind Anschau- 
ungen, die allerdings nur auf der Grundlage des Seelenglaubens mog- 
lich werden, in diesem selbst aber doch ebensowenig eingeschlossen 
sind, wie die Vorstellungen von Damonen, die Regcn und Trocken- 
heit, Gedeihen und Verderben der Feldfrucht und ahnliche Zauber- 
wirkungen herbeifiihren. Da aber alle diese sekundaren Vorstellungen 
nicht nur den Seelenglauben voraussetzen, sondern da dieser immer- 
hin selbst schon deren Anlagen oder keimartigen Anfange erkennen laOt, 
so werden wir sie zwar als Entwicklungsformen des Seelenglaubens 
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betrachten konnen, gleichzeitig jedoch zwischen ihnen und dem pri- 
mitiven Seelenglauben, von dem sie sich in so wesentlichen, neu hin- 
zutretenden Eigenschaften sondern, eine scharfe Grenze ziehen miissen. 
Wollen wir fiir jenen urspriinglichen Seelenglauben, wie er vor diesen 
Dififerenzierungen in Animalismus, Manismus und Damonenglauben be- 
schaffen ist und uns zwar in sparlichen, aber doch wohl ausgepragten 
Beispielen noch heute auf der Erde entgegentritt, einen angemessenen 
Ausdruck wahlen, so bietet sich dafiir zunachst der des »primitiven 
Animismus* oder, wie wir nun auch wohl der Kiirze wegen (sagen 
dtirfen, des Animismus schlechthin. Dieser soil also hier nicht mehr 
in der weitesten, sondern in der engsten Bedeutung des Wortes ver- 
standen werden, weil uns gerade fiir diese noch ein bezeichnender 
Ausdruck fehlt, wahrend sich fur jede der weiteren Entwicklungsfor- 
men ein solcher von selbst in den hinzukommenden Merkmalen bietet. 
»Animismus« wollen wir also nunmehr jene einfachste Form des 
Seelenglaubens und des Seelenkultus nennen, wo die Seelenvor¬ 
stellungen noch auf der urspriinglichen Stufe ihrer Ausbildung ver- 
blieben sind, und demnach auch der Kultus, der sich an sie anlehnt, 
die primitivsten Formen bietet. Als negatives Kriterium kann dann 
dazu noch die Abwesenheit eben jener Merkmale genommen werden, 
durch die sich die weiteren Stufen des Seelenglaubens auszeichnen, 
also eines Tier- und Ahnenkultus sowie irgendwie fixierter und da- 
durch zu regelmaOigen Kultformen erhobener Damonenvorstellungen, 
und ebenso der Mangel eines ausgebildeten Naturmythus, womit 
natiirlich Anfange eines solchen, in zerstreuten oder zu vereinzelten 
Marchendichtungen verwebten mythologischen Vorstellungen bestehend, 
nicht ausgeschlossen sind. DaD iiberhaupt auch hier von absoluten 
Grenzbestimmungen nirgends die Rede sein kann, erhellt schon aus 
der Stetigkeit, mit der diese Stufe in die folgenden iibergeht. keime 
und Ansatze zu einer weiteren Entwicklung finden sich daher mannig- 
fach schon innerhalb des primitiven Animismus, abgesehen von den 
aufleren Einfliissen der Ubertragung, die besonders bei solchen 
Stiimmen, die in ihrem Kult und ihrer Kultur zusammengehoren, 
darin hervortreten, daft diejenigen Abteilungen, die mit hoher kulti- 
vierten Volkern in Beriihrung getreten sind, mythologische Vor¬ 
stellungen besitzen, die ihren isoliert gebliebenen Stammesgenossen 
mansreln. So finden sich bei den eingeborenen Stammen im Siiden 
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Australiens, die freilich auch in ihrer Kultur und in ihrer sozialen 
Organisation iiber den Stammen im Innern und im Osten dieses 
Kontinents stehen, neben den Ziigen eines primitiven Animismus 
Vorstellungen von Holle und Himmel und von einem die Menschen 
richtenden Weltschopfer, Mythenbildungen, die offenbar den EinfluB 
christlicher Ideen verraten, wahrend bei den der Beriihrung mit 
Europaern unzuganglicheren Stammen des Innern davon keine Spur 
anzutreffen war 1 ). Gerade da, wo sich, wie hier, die zu dem 
urspriinglichen Animismus hinzugetretenen Vorstellungen weit iiber 
die sonstige Kulturstufe erheben, wiirde man selbst dann nicht 
daran zweifeln konnen, daB sie von auBen importiertes Gut sind, 
wenn ihnen nicht ohnehin ihr christlicher Ursprung an der Stirn 
geschrieben stiinde. I11 andern Fallen haben dagegen wohl seit 
langer Zeit durch Mischungen und Beriihrungen mit andern Stam¬ 
men mythologische Einwirkungen stattgefunden, die zwar immer 
noch einem primitiven Animismus die Vorherrschaft lieBen, ihn 
aber doch mit Bestandteilen eines ihm vielleicht urspriinglich frem- 
den Naturmythus oder auch mit solchen der hoheren Stufen des 
Seelenglaubens, wie des Tier- und des Damonenkultus, durchsetzten. 
So hat der Norden Australiens sichtlich von der malayopolynesi- 
schen Inselwelt her Einwirkungen empfangen. Nicht minder zeigen 
die melanesischen Gebiete, wie in den physischen Rassencharakteren, 
so auch in Brauchen und Legenden tiberall eine Mischung verschie- 
dener Bestandteile, bei der auf einer durchaus noch dem primitiven 
Animismus zugehorigen Grundlage mancherlei Elemente der reichen 
polynesischen Naturmythologie verhaltnismaBig loser aufgelagert 
scheinen. Nacli Ausscheidung aller dieser Bestandteile, die mehr oder 
minder deutlich als urspriinglich fremde Beimengungen zu erkennen 
sind, bleibt nun aber eine Menge von Vorstellungen und von tief in 
das Leben eindringenden Sitten, bei denen kein Grund vorliegt, ihren 
autochthonen Ursprung zu bezweifeln, und die bereits so sehr in die 
Vorstellungskreise des Animalismus und des Manismus hineinreichen, 
daB namentlich in den Gebieten, in denen durch die Einfliisse des 
Zusammenlebens eine festere Stammesorganisation besteht, der pri¬ 
mitive Animismus selbst eigentlich nur noch durch seinen EinfluO 

x ) E. M. Curr, The Australian Race, Vol. I, 1886, p. 43 ff. 

Wundt, Volkerpsychologie 11,2. IO 
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auf die andern Vorstellungen einen besonders stark hervortretenden 
Einschlag in dem Gewebe des alle Lebensverhaltnisse durchdringenden 
Totemismus bildet 1 ). So hat den bestehenden Verhaltnissen gegen- 
iiber der Begriff des primitiven Animismus zunachst iiberall nur die 
Bcdeutung einer Abstraktion, bei der wir von andervveitigen Kompo- 
nenten, die sich teils aus jenem entwickelt haben, teils von auGen hin- 
zugetreten sind, abstrahieren miissen. Da aber diese Komponenten 
je nach den Wandergebieten und der sozialen Organisation der Stiimme 
sehr viel starker variieren als die spezifisch animistischen Vorstellungen 
und Brauche, die sich demgegenliber als eine in hohem Grade ein- 
heitliche und gleichformige Vorstellungsmasse darstellen, so warden 
es schon diese auBeren Verhaltnisse der Verbreitung wahrscheinlich 
machen, daB hier dereinst einmal der primitive Animismus die Grund- 
lage gebildet hat, auf der dann erst unter neu hinzutretenden Be- 
dingungen des Zusammenlebens der totemistische Vorstellungskreis 
entstanden ist. Diese Annahme wird dann noch wesentlich dadurch 
verstarkt, daB, wie wir sehen werden, die psychologischen Ver- 
kettungen der Gefuhle und Vorstellungen, die vom Animismu^ zum 
Totemismus hiniiberfuhren, ziemlich klar vor Augen liegen, daB also 
der Totemismus den Animismus voraussetzt, wahrend er als primare 
mythologische Form psychologisch nicht zu verstehen ware (vgl. unten 
III, 2). Damit stimmt denn auch iiberein, daB, wo die totemistischen 
Vorstellungen unter dem EinfluG von Wanderungen, Kampfen oder 
andern veriindernd auf die gesellschaftlichen Zusttindc einwirkenden 
Bedingungen verblassen oder ganzlich wieder verlorcn gehen, jene 
animistische Grundschicht erhalten bleibt, auf der sie sich entwickelt 
haben. 

Ahnlich verhalt sich im wesentlichen das afrikanische Volkergebiet, 
das im Siiden Fragmente der polynesischen Mythologie ubernommen 
oder auch da und dort Ansatze zu einem selbstandigen Naturmythus 
entwickelt zu haben scheint, und wo totemistische Vorstellungen offen- 
bar friiher ebenfalls weiter verbreitet waren, dann aber allmahlich 
wieder erloschen sind, so daB sie meist nur noch in Spuren angetroffen 
werden. Nach alien diesen Wandlungen ist darum hier als der am 
meisten hervortretende Bestandteil ein Animismus zuriickgeblieben, 


x ) Howitt, The native Tribes of South-East Australia, p. 151 ff. 
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der sich zu jcnem machtig emporwuchernden Zauberglauben entwickelte, 
dem man den spezifischen Namen des »Fetischismus« beizulegen 
pflegt 1 ). Als ein weiteres Gebiet, auf dem, freilich ebenfalls stark 
vermischt mit andern, vielleicht eingewanderten Vorstellungen, der 
Animismus die Herrschaft fiihrt, darf man die Horden der brasili- 
anischen Urbevolkerung betrachten, in deren Sagen und Brauchen 
uns neben polynesischen Anklangen Rudimente des totemistischen 
Tierkultus begegnen, vvie er, iiber das ganze amerikanische Festland 
und iiber die benachbarten Inseln verbrcitet, seine bleibendsten Spu- 
ren in Kultus und Sitte bei den nordamerikanischen Indianerstammen 
zuriickgelassen hat 2 ). Im ganzen macht so dieses ganze Gebiet des 
primitiven Animismus den Eindruck einer mythologischen Urforma- 
tion, die nur an vereinzelten Punkten der bewohnten Erde annahernd 
unvermischt hervortritt, dafiir aber umsomehr allerorten die spateren 
Bildungen durchsetzt und selbst innerhalb der hoheren Religionsfor- 
men in vielen Uberlebnissen zutage tritt. Denn geht man den dem 
Animismus spezifisch zukommenden allgemeinen Merkmalen naher nach, 
so zeichnen sich diese in ihrer Verbreitung nach Raum und Zeit durch 
eine Konstanz der Anschauungen aus, wie sie keiner andern mytho¬ 
logischen Stufe mehr zukommt. Die Erscheinungen bleiben hier in 
alien wesentlichen Stiicken die namlichen, ob sie uns bei den Wildcn 
Australiens oder Brasiliens, bei den Feuerlandern im auOersten Sii- 
den der Neuen Welt oder bei den Eskimos im hohen Norden be¬ 
gegnen, oder ob wir endlich ihre Spuren in den Religionen der 
alten Semiten und der Indogermanen oder im heute noch lebenden 
Volksaberglauben aufsuchen. Nur sind sie freilich in sehr verschie- 
denem Grade durchsetzt mit andern Vorstellungen, die nun den ur- 
spriinglichen Animismus umgestalten und bis auf geringe Restc zuriick- 
drangen konnen, wie das im ganzen in den Mythologien der groften 

x ) Vgl. iiber die Bezielningen zwischen Afrika und Polynesien besonders L. Fro- 
benius, Weltanschauung der Naturvolker, S. 217 ff. fiber Beziehungen zum Totemis- 
mus Ch. Partridge, The Cross River Natives, 1905, p. 217 ff. 

2 ) Augenfallig tritt die Mischung der animistischen Gnindstromung mit mannig- 
fachen wahrscheinlich von auBen zugefiihrten Elementen in dem Bericht K. von den 
Steinens iiber die Bakairi [Unter den Naturvolkern Zentralbrasiliens 2 , S. 303 flf.) an 
manchen Stellen hervor, bes. S. 319 f. Vgl. auch P. Ehrenreich, Beitrjige zur Volker- 
kunde Brasiliens, 1891, S. 3^tl., und: Die Mythen und Legenden der siidamerikanischen 
Urvolker, 1905, S. 10 ff. 

10 * 
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Kultur- und Halbkulturvolker der alten und neuen Welt geschehen 
ist, oder neben denen vvohl auch jener in unverminderter Macht fort- 
bestelien und sich mit einer gewissen Selbstandigkeit weiter ent- 
wickeln karin. Fiir das letztere Verhaltnis bietet Polynesien mit 
seinem reichen Naturmythus und seinem gleichwohl in manchen Be- 
ziehungen auf einer friihen Stufe stehengebliebenen Seelenkult ein 
merkwiirdiges Beispiel. Ganz freilich hat auch hier so vvenig wie 
anderwarts der Animismus von den Einfltissen des Naturmythus un- 
beriihrt bleiben konnen. Namentlich zeigen sich diese in der Ent- 
wicklung der Vorstellungen von einem Leben nach dem Tode und 
von einem Seelenland, Vorstellungen, die erst durch den Natur¬ 
mythus entstanden sind und fortan mindestens zum Teil in dtesen 
hiniiberreichen. Da sie ein solches Zwischengebiet darstellen und 
deshalb eine bis zu einem gewissen Grad selbstandige, von dem 
sonstigen Seelenglauben unabhangige Entwicklung zuriicklegen, so 
werden uns diese Vorstellungen erst im nachsten Kapitel beschafti- 
gen. Hier sei nur bemerkt, daft der primitive Animismus, so lange 
er von diesen Beimengungen und namentlich auch von aufleren reli- 
giosen Einfliissen frei ist, allem Anscheine nach Vorstellungen von 
einem Fortleben der Seele nur in dem engen Umkreis kennt, in dem 
der urspriingliche Seelenglaube selbst solche in sich schlieflt, dagegen 
Vorstellungen von einem besonderen Aufenthaltsort der Seelen iiber- 
haupt nicht entwickelt hat. 

Im Hinblick auf diese unausbleiblichen Veranderungen, die der 
Animismus unter dem EinfluO der andern Formen des My thus, nament¬ 
lich des Naturmythus, erfahrt, laBt sich demnach ein einigermaBen 
treues Bild von dieser Form des Seeienglaubens uberhaupt nur ge- 
winnen, wenn wir sie da aufsuchen, wo jene Mischungen entweder so 
zuriicktreten, daB sie das vorherrschende Bild nicht allzusehr triiben 
konnen, oder wo sie sich deutlich genug von der animistischen Ur- 
formation sondern lassen, auf der sie sich abgelagert haben, um nicht 
selten dann wiederum bis auf triimmerhafte Reste zu verschwinden. 
Die erste dieser Bedingungen diirfte am meisten bei den Eingeborenen 
des gebirgigen Ostens und des Innern von Australien erfiillt sein, 
an die sich dann in weitem Abstand die papuanische Urbevolkerung 
auf Neu-Guinea und einigen der benachbarten Inseln anschlieBt. 
Die zweite Bedingung ist uberall da annahernd verwirklicht, wo die 
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Erscheinungen des Animismus zvvar von andern mythologischen Vor- 
stellungen mehr oder weniger iiberwuchert werden, immerhin aber im 
Kultus und in der praktischen Lebensfuhrung des Menschen iiber- 
wiegen. Solche Kulminationskreise des Animismus bilden, neben 
andern, mehr vereinzelten Resten kulturloser oder in der Kultur zuriick- 
gegangener Stamme, als zwei kompaktere Massen die afrikanischen 
Negervolker nebst den Stiimmen der Buschmanner und Hottentotten 
in der alten und die sudamerikanischen Naturvolker in der neuen 
Welt. Unter ihnen ist es besonders die Negerrasse, bei der der Ani¬ 
mismus dadurch, daft er sich hier auf dem Boden einer zwar riick- 
standigen, aber doch keineswegs ganz primitiven Kultur erhebt, eine 
Entwicklung erfahrcn hat, die, abgesehen von der Vermischung mit 
mancherlci Naturmythen, vornehmlich in der Ausbildung eines stark 
hervortretenden Zauberkultus, des sogenannten »Fetischismus«, be- 
stcht. Lassen sich auch die Erscheinungen des letzteren weder auf 
dieses Gebiet der afrikanischen Volker beschranken noch, wie es zu- 
weilen geschehen ist, als eine spezifische Religionsform auffassen, so 
bieten sie doch gerade deshalb ein hohes Interesse, weil sie, ihrem 
ganzen Charakter nach unmittelbar aus dem primitiven Animismus 
hervorgevvachsen, durch den Kulturboden, auf dem sie entstanden, 
Kultformen angenommcn haben, die zumeist weit iiber den urspriing- 
lichen Animismus emporreichcn’). 


J ) Fiir Australien vgl. hierzu Edw. Curr, The Australian Race, 1S81, bes. Vol. I. 
AuBerdem K. Ltfmholtz, Unter Menschenfressern, 1892, bes. S. 226, 250 ff. R. Semon, 
Im australischen Busch 2 , 1903, S. 250 ff. Howitt, The native Tribes of South-East 
Australia, 1904, p. 355 ff. Spencer and Gillen, The native Tribes of Central Australia, 
1899, und The northern Tribes of Central Australia, 1904, p. 455 ft* (la ^ en drei 
letzten Werken steht iibrigens die Untersuchung der Beziehungen der Kultformen und 
Kultreste zur sozialen Organisation der Stamme im Vordergrund, und sie bieten daher 
hauptsachlich Material fiir den unten [ 111 , 2 ] zu erorternden Totemismus.) Fiir die Pa- 
puas vgl. Codrington, The Melanesians, 1S91. O. Schellong, Familienleben und Ge- 
briiuche der Papuas der Umgebung von Finschhafen, Zeitschr. fiir Ethnologie, Bd. 21, 
bes. S. 19 ff. Uber siidamerikanische Naturvolker die oben erwiihnten Werke von 
K. von den Steinen und P. Ehrenreich. AuBerdem Ehrenreich, Uber die Botocudos, 
Zeitschr. fiir Ethnologie, Bd. 19, 1887, S. 3off. Uber den »Fetischismus« der Afrikaner 
existiert eine sehr reiche und weit zuriickreichende Literatur, die in ihrem alteren Teil 
von Th. Waitz in Bd. 2 seiner Anthropologie der Naturvolker (i860) bearbeitet worden 
ist, S. 167 ff. In ihrem ganzen Umfang sind dann diese Erscheinungen behandelt von 
Fritz Schultze, Der Fetischismus, 1871, sowie in dessen neuerem Werk, Psychologie der 
Naturvolker, 1900, S. 215 ft'. L. Frobenius, der sich um die Erforschung der afrikanischen 
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b. Natur- und Kulturbe ding ungen des Animism us. 

Stellt man schlieGlich die angesichts dieser Verbreitungsverhalt- 
nisse sich aufdrangende Frage, welche Bedingungen geistiger und 
physischer Art namentlich bei den unvermischt auftretenden Forrnen 
des primitiven Animismus in Anbetracht der Konstanz der Erscheinungen 
mit ciner gewissen Wahrscheinlichkeit als die allgemeingiiltigen an- 
gesehen werden diirfen, so liegt es naturlich am nachsten, an mangel- 
hafte Entwicklung der ^Intelligenz* zu denken. In der Tat ist das 
vvohl die gewohnliche Auskunft, die man hier, wie ubcrall, auf die 
Frage nach dem geistigen Zustand einer in ihrer Kultur zuriickge- 
bliebenen Menschenrasse bereit hat. Auch stimmt diese Auskunft 
mit der gelaufigen intellcktualistischen Thcorie der Mythenentwicklung 
vortrefflich znsammen. VVenn alle Mythologie, wie diese annimmt, 
eine primitive intellektuelle Dcutung der Erscheinungen und in diesem 
Sinne eine Art Vorstufe wissenschaftlicher Erklarung sein soil, so 
laflt naturlich eine niedrige Mythologie unmittelbar auch auf eine ge- 
ringe Intelligenz zuriickschliefien; und wo vollends ein eigentlicher 
Mythus so gut wie ganz mangelt, da wiirde von diesem Standpunkte 
aus unvermeidlich eine vollige Abwesenheit der sonst dem Menschen 
eigenen geistigen Fahigkeiten im wesentlichen anzunehmen sein. Aber 
dieser Voraussetzung entspricht selbst der nahezu ganz kulturlos ge- 
bliebene Wilde Australiens durchaus nicht. Er wird als schlau, ver- 
schlagen, unzuverlassig, aber doch auch gelegentlich als ein brauch- 
barer Diener und Fiihrer geschildert, desscn Intelligenz lcaum 
erheblich unter dem Niveau anderer wenig kultivierter und dennoch 
iibcr eine reiche Mythologie gebietender Stamme einzuschatzen sei. 


Mythologie namentlich auch durch die Nachweisung der Verbreitungsgebiete gewisser 
naturmythologischer Vorstellungen und ihrer Zusammenhange mit Polynesien verdient 
gemacht hat, legt, dieser Richtung seiner Untersuchungen folgend, das Hauptgewicht 
auf die in Afrika verbreiteten Legenden und Marchen. Fur die praktische Lebens- 
anschauung und die herrschende Glaubenform sind jedoch weniger diese als vor alien 
Dingen der Kult und seine Betatigung maBgebend, und hier ist dann jedenfalD der 
vorwiegend animistische Grundzug bezeichnend. Vgl. hierzu L. Frobenius, Die Welt¬ 
anschauung der Naturvolker, 1S9S, S. 217 flf. Der Ursprung der Kultur, I, 1898. lAfri- 
kanische Kulturen, Anhang, S. 305 ff.) Auf die weitere Frage nach dem Verhaltnis 
der sogenannten niederen zu der »hoheren« Mythologie, d. h. zum Naturmythus, wer¬ 
den wir in Kap. V zuriickkommen. 
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Noch giinstiger lautet das Urteil iiber die Botokuden und andere 
siidamerikanische Naturvolker 1 ). Bei den Buschmannern und Eskimos 
endlich ist schon die Phantasiebegabung, die sich in ihren Zeich- 
nungen und Schnitzereien wie nicht minder in ihren von dem pri¬ 
mitiven Animismus ihrer Toten- und Zauberbrauche zumeist vollig 
unabhangigen Marchen und Legenden verrat, ein sprechendes Zeugnis 
fur ihre geistigc Begabung iiberhaupt. Man kann demnach wohl das 
Ergebnis dieser Beobachtungen dahin zusammenfassen: die intellek- 
tuellen Anlagen des einzelnen Naturmenschen stehen, insoweit sie 
sich unabhangig von den Einfliissen der Umgebung und Gesellschaft 
feststellen lassen, in keiner erkennbaren Beziehung zu der grofleren 
oder geringeren Ursprtinglichkeit der Formen des Seelenglaubens 
und zu ihrer Verbindung mit mythologisclien Vorstellungen andern 
Ursprungs. 

Um so mehr tritt dagegen ein anderer EinfluO deutlich erkennbar 
hervor: er besteht in der sozialen Organisation, die, so viel sich 
erkennen laOt, mit jener religiosen Entwicklung im allgemeinen gleichen 
Schritt halt. Das spricht sich vor allem darin aus, daO, wo der pri¬ 
mitive Animismus in seiner urspriinglichsten, von der Beimischung 
sonstiger mythologischer Elemente vollig freien Form auftritt, eine 
festere soziale Ordnung, die iiber die Einzelfamilie hinausgeht, iiber¬ 
haupt felilt, sei es nun, daO sie niemals vorlianden war, oder daO sie 
sich, was wohl in vielen, wenn nicht in den meistcn I alien anzu- 
nehmen ist, infolge ungiinstiger Lebensbedingungen wieder aufgelost 
hat. In dem Malle dagegen, als der Stammeszusammenhang festere 
Formen annimmt, werden augenscheinlich auch weitere Motive wirk- 
sam, und gewinnen iiberdies leichter aufiere Einwirkungen, die dem 
mythologisclien BewuOtsein neue Anregungen zufiihren, einen grofie- 
ren Einflufi. Wiederum ist dafiir Australien ein typisches Beispiel, wo 
manche der fast vollig isoliert lebenden eingeborenen Horden von 
Queensland beinahe jede Erinnerung an eine nahere oder fernere Ver- 
wandtschaft mit andern Abteilungen, mit denen sie zusammentrefifen, 
verloren liaben, ebenso aber aller mythologisclien Vorstellungen, die 
iiber den urspriinglichsten Seelen- und Zauberglauben hinausgehen, 

i) Vg], z . B. Ehrenreich, Beitrage zur Volkerknnde Brasiliens, S. 27. Uber die 
Botocudos, Zeitschrift fiir Ethnologie, Bd. 19, S. 36. Vgl. zu der ganzen Frage auch 
A. Vierkandt, Naturvolker und Kulturvolker, 1896, S. 74 IT. 
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entbehren, wahrend die meisten andern australischen Stamme durch 
die RegelmaOigkeit ihrer zwar primitiven, aber sicher geordneten Ge- 
schlechterorganisation liingst die Aufmerksamkeit der Soziologen auf 
sich gezogen haben. Dabei weisen nun vielfach schon die von ge- 
wissen Tieren hergenommenen Bezeichnungen der einzelnen Stammes- 
abteilungen auf einen ausgepriigten Totemismus hin, der sich bier, wie 
man annehmen darf, aus dem urspriinglichen Animismus entwickelt 
hat 1 ). Diese enge Beziehung zwischen sozialer Organisation und mytho- 
logischer Entwicklung ist aber nur ein spezieller Fall der Beziehung 
zwischen jener und der Kulturentwicklung iiberhaupt. Der isolierte oder 
nur im engsten Kreise einer nur lose verbundenen Einzelfamilie lebende 
Mensch ist materiell wie geistig fast ganz auf das angewiesen, was 
er sich selber erarbeitet, auf die Werkzeuge, die er nach dem augen- 
blicklichen Bediirfnis oder nach ebenso primitiven Vorbildern fertigt, 
auf die Vorstellungen, die er sich, von seinen natiirlichen Trieben 
geleitet, gebildet hat. Keine Erinnerung reicht weitcr als hoclistens 
bis zur Zeit der eigenen Kindheit auf vorangegangene Geschlechter 
zuriick. So wiedcrholen sich immer wieder die gleichen, nur von 
der nachsten Umgebung iibermittelten oder unter der Herrschaft 
der gleichen Gefiihle und Triebe fortwahrend von neuem entstehen- 
den Vorstellungen ohne nennenswerte VVeiterentwicklung. Denn wo 
diese etwa einsetzen konnte, da erlischt die Tradition, die sie iiber 
ihre nachsten Trager hinausfiihrt. Darum ist es die Isolierung nach 
Raum und Zeit, der Mangel des sozialen Zusammenhalts und der ere- 
schichtlichen Uberlieferung, was dem Seelenglauben seinen gleich- 
formigen Inhalt und seinen engbegrenzten Umfang verleiht. Beide 
Momente, die gesellschaftliche Isolierung und die Begrenzung der ge- 
schichtlichen Erinnerung auf die Dauer des Einzellebens, sind aber 
wiederum eng aneinander gebunden, da erst der Stammesverband 
das Gediichtnis des Einzelnen und seiner Taten iiber das eigene 
Leben hinaus bewahrt. Je begreiflicher jene Gleichformigkeit in dem 
Bild primitiver Zustiinde aus den Bedingungcn des isolierten, kultur- 
und geschichtslosen Daseins hervorgeht, um so sicherer konnen wir 
daher sein, in diesen Erscheinungen wirklich die Merkmale einer 
urspriinglichen, voraussetzungslosen Mythologie vor uns zu sehen. 


’) A. W. Horvitt, The native Tribes of South-East Australia, 1904, p. 34 ff. 
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Auch kann dabei die Frage dahingestellt bleiben, ob es sich in den 
Fallen, die mit den allgemeinen Bedingungen des primitiven Ani- 
mismus auch dessen Erscheinungen darbieten, um urspriingliche An- 
fangszustande der menschlichen Gesellschaft oder in einzelnen, wenn 
nicht in den meisten Fallen um Riickbildungen von einer dereinst 
vielleicht hoheren Kulturstufe aus handle. Denn so wichtig diese 
Frage fiir die Ur- und Kulturgeschichte des Menschen sein mag, 
psychologisch ist sie ganzlich irrelevant, da die psychischen Merk- 
male des primitiven Zustandes eben nur an die Bedingungen jener 
raumlichen und zeitlichen Isolierung gebunden sind, die Merkmale 
selbst aber genau die gleichen bleiben, mogen nun einer solchen Iso¬ 
lierung irgendeinmal in einer ungewissen Vergangenheit andere Zu- 
stiinde vorausgegangen sein oder nicht. Wohl konnen sich Werk- 
zeuge und Kunstdenkmaler einer entschwundenen Kultur erhalten, 
auch wenn die Trager dieser Kultur aus dem Gedachtnis der 
Lebenden ausgeloscht sind. Mythologische Vorstellungen aber kon¬ 
nen sich nur so lange erhalten, als die Kultur selbst, die sie her- 
vorgebracht hat, nicht ganz aus der Erinnerung verschwunden ist, 
sondern mindestens an einzelnen Faden noch mit der Gegenwart 
zusammenhangt. Indem nun der primitive Zustand eben diesen Zu- 
sammenhang mit der Vergangenheit lost, ist fiir den kultur- und 
geschichtslosen YVilden die Frage, ob er in einer langst entschwun¬ 
denen Vorzeit jemals eine Geschichte gehabt habe oder nicht, im 
Grunde vollkommen gleichgiiltig. Darum ist nun aber auch fiir 
den Historiker die Frage, ob die Riickfallshypothese in dieser An- 
wendung auf die heute noch existierenden primitiven Rassen anwend- 
bar sei, allem Anscheine nach unlosbar. Denn ein geschichtsloser 
Zustand kann natiirlich an sich ebenso gut ursprunglich wie irgend¬ 
einmal entstanden sein, und wo sich Spuren entwickelter Vorstellungen 
finden, da konnen diese ebensogut Reste einer friiheren wie ver- 
schlagene Bruchstiicke einer fremden Kultur sein. So hat denn 
der Widerstreit der Meinungen in diesem Fall nicht sowohl in den 
Tatsachen, als in sonstigen allgemeinen Uberzeugungen seine Quelle. 
Ein Ethnologe, der von dem Glauben an einen einheitlichen Ur- 
sprung der Menschheit erfiillt ist, wird sich natiirlich der Riickfalls- 
hypothese zuneigen. Einem anderen, den der Entwicklungsgedanke 
beherrscht, wird der Mensch der primitiven Kultur als ein will- 
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kommener Zeuge, wenn nicht fur die tierische Abstammung, so doch 
mindestens fiir eine moglichst bis an die Grenze der Tierwelt herab- 
reichende Entwicklungsreihc erscheinen. So weit die Bcurteilung der 
intellektuellen Anlage hier in Betracht kommt, sind beidc Voraus- 
setzungcn gleich unsicher. Fiir den psychologischen Tatbestand 
selbst sind sie aber auch gleich umvesentlich. Sind doch die geistigen 
Unterschiede der Menschenrassen groB genug, um einen getrennten, 
und klein genug, um einen gemeinsamen Ursprung immerhin denk- 
bar zu machen. DaB der durch die Descendenztheorie verfiihrerisch 
nahe gelegte Versucli, den Zustand der niedersten Naturvolker aus 
ihrer mangelnden geistigen Anlage abzuleiten, der Beobachtung gegen- 
iiber nirgends Stand halt, haben wir oben gesehen. Mag daher auch 
die Descendenztheorie als solche schliefilich Recht behalten, ihre Argu- 
mente liegen nicht mehr auf psychologischem Gebiet. Denn die Pro- 
bleme des Rassenursprungs reichen in eine Zeitferne zuriick, gegen Liber 
der alles, was historische Uberlieferung und unmittelbare Beobachtung 
iiber die geistigen Eigenschaften der Volker uns lehren konnen, einer 
Vergangenheit von verschwindender Dauer angehort. Um so wichtiger 
ist es gerade fiir die vdlkerpsychologische Betrachtung, daB unJ der 
Mensch auf den verschiedenen Stufen seiner Kultur die mannig- 
faltigsten Entwicklungsformen des Glaubens und des Kultus bietet, 
und daB in dieser Reihc schlieBlich auch diejenige Stufe nicht fehlt, 
von der wir allem Anscheine nach sagen diirfen, daB sie nicht nur 
die tiefste unter den vorhandenen, sondern daB sie diejenige sei, die 
bei den dem Menschen in Gegenwart wie Vergangenheit zukommen- 
den geistigen Eigenschaften wahrscheinlich der letzte iiberhaupt mog- 
liche Ausgangspunkt mythologischer Entwicklung ist. Je gleichformi- 
ger im ganzen sich aber auf dieser Stufe des primitiven Animismus die 
Anschauungen bei sonst voneinander unabhangigen Stammen gestalten, 
um so mehr werden wir vermuten diirfen, daB sie das notwendige 
psychologische Erzeugnis des mythenbildenden BewuBtseins sind so- 
bald alle jene Motive felilen, die diesem sonst aus Kultur und Geschichte 
zuflieBen konnen; und in diesem Sinne wird daher der primitive Ani¬ 
mismus als der geistige Ausdruck des menschlichen Naturzustan- 
des gelten diirfen, insoweit dieser iiberhaupt fiir unsere Beobach¬ 
tung erreichbar ist. Dabei ist jedoch nicht zu iibersehen, daB der 
Animismus selbst auf mythologischem Gebiet nur eine Ausdrucks- 
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form dieses Naturzustandes ist, die, so sehr sie sich immerhin in den 
Vordergrund drangen mag, darum doch weder notwendig die einzige 
zu sein braucht, noch tatsachlich als solche nacjizuweisen ist. Viel- 
mehr werden wir in dem nachsten Kapitel in gewissen Grundvor- 
stellungen des Naturmythus eine zweite Form kennen lernen, die, 
so enge Verbindungen sie auch von friih an mit dem Seelenmythus 
eingeht, doch zunachst aus einer selbstandigen Quelle ihren Ur- 
sprung nimmt. 


c. Allgemeinc Eigenschaften des Animismus. 

Will man den Animismus, wie er sich uns in den Gebieten, wo 
er entweder unvermischt mit andern mythologischen Vorstellungen 
oder mindestens in einer starken Vorherrschaft iiber diese vor- 
kommt, mit wenig Worten kennzeichnen, so kann man ihn einen 
Seelen- und Zauberglauben nennen, bei dem unter den Seelenvor- 
stellungen die urspriinglichsten, unter den Zauberbrauchen die ein- 
fachsten herrschend sind. Als die urspriinglichsten Vorstellungen treten 
uns in den Verbreitungsgebieten des Animismus iiberall zwei ent- 
gegen: die ungeteilte Korperseele und die Schattenseele. Dagegen 
ist eine bestimmtere Scheidung von Organseelen nicht zu finden. 
Die Wahrnehmung, daO mit dem Erloschen des Lebens Herzschlag 
und Atmung stille stehen, scheint sich entweder noch nicht aufge- 
drangt zu haben oder doch wenig beachtet zu werden, und dem- 
entsprechend fehlen auch die mannigfachen Seelenmythen, die in 
der Vorstellung von der Hauchseele ihre Quelle haben. Wohl aber 
werden schon hier nicht selten vor den iibrigen Teilen des Korpers 
einzelne bevorzugt, in denen die seelischen Krafte in besonders kon- 
zentrierter Form enthalten seien. Als solche gelten im Sinne der 
fruher (S. 10 ff.) fiir diese Differenzierung angefiihrten Motive cinerseits 
die Nieren mit dem sie umgebenden Fett, anderseits das Blut, letzteres 
namentlich, wenn es beim Erschlagenen aus dem Korper stromt. 
Diese Seele cignet man sich an, wenn man das Fleisch verzehrt, und 
vor allem, wenn man das Blut trinkt und das Fett der Nieren ge- 
nieOt. Der Kannibalismus, der bei manchen primitiven Volkern besteht 
oder vor dem Eindringen europaischer Zivilisation verbreitet war, 
hat wahrscheinlich in dieser Vorstellung seine urspriingliche Quelle. 
Doch ist spater, namentlich unter Bedingungen, unter denen die 
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Erlegung der Tiere erschwert und daher der Mensch zumeist auf 
Pflanzennahrung angewiesen war, wie in Australien und in manchen 
Teilen Ozeaniens, ivohl auch noch der Hunger als verstarkender 
Antrieb hinzugetreten. So lange sich der Animismus nicht zum 
Totemismus entwickelt hat, finden sich dagegen noch keine Spuren 
davon, daO ahnliche Vorstellungen, wie sie wahrscheinlich dereinst 
dem Kannibalismus zu Grunde lagen, auch dem Tier gegeniiber ob- 
walten. Das Tieropfer in seiner primitiven Gestalt, in der das Ver- 
zehren des Tieres ebenfalls der Aneignung seiner seelischen Eigen- 
schaften diente, gehort allem Anscheine nach erst der folgenden Stufe 
an. Auf der des primitiven Animismus scheint das erbeutete Tier 
blofle Nahrung zu sein, nicht anders wie die eBbare Pflanze. 

Neben der noch wenig differenzierten Form der Korperseele spielt 
nun aber sichtlich auch schon die Schattenseele eine wichtige Rolle in 
dem Vorstellungskreis des primitiven Animismus. Sie, die im Traume 
gesehen wird und vermoge der assoziativen Macht der Traumbilder, 
wo die Naturumgebung und der bestehende Gemiitszustand dazu An- 
laO bieten, auch dem wachen BewuBtsein erscheint, erstreckt ihr Ge- 
biet iiber Tote wie Lebende. Wie der Verstorbene, so kann auch der 
feme Genosse Oder der gefiirchtete Feind dem Traumenden erscheinen. 
Er existiert aber in doppelter Form, da er einerseits im Korper fort- 
lebt, anderseits, wie der Traum und die Illusion im wachen Zustand 
iibereinstimmend zeigen, auBerhalb des Leibes in der Gestalt, die er 
im Leben besafl, umherwandeln kann. Wie diese zwei Seelenformen 
iiberhaupt nebeneinander moglich seien, danach wird nicht gefragt, 
sondern das ist ebenso ein tatsachliches Erlebnis wie neben dem Toten 
selbst, mit dem durch eine feste Assoziation die Vorstcllung seines seeli¬ 
schen Lebens verbunden ist, das Traumbild, das ja hier und dort wirk- 
lich als ein umherwandelndes gesehen wird. Nun wcrden aber natur- 
gemafl beide Seelenvorstellungen selbst wieder so innig miteinander 
assoziiert, daO, was die eine dieser Seelen erleidet, auch der andern 
widerfahrt. Darum sucht man vor allem des Korpers des Verstor- 
benen ledig zu werden. Uber ihn hat der Lebende Gewalt, wahrend 
sich das Traumbild seinem Willen entzieht. Ist der Leib erst an 
einem einsamen Ort ausgesetzt oder in die Erde verscharrt, so daB 
er dem Anblick entzogen ist, so verschwindet bald die Erinnerung 
an ihn und mit ihm sein Traumgespenst. Daneben fehlt es auch an 
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andern Mitteln nicht, um dem Geist das Wiederkommen unmoglich 
zu machen. So werden etvva der Leiche die Beine an den Leib ge- 
bunden, damit sie sich nicht bewegen konne, oder sie wird zunachst 
auf hohen Gertisten der Faulnis preisgegeben, worauf dann, nachdem 
diese die Weichteile zerstort hat, die Knochen in der Erde verscharrt 
werden. In Queensland setzt man an vielen Orten die Toten auf ein- 
samen Hohen aus, die der Lebende meidet. Bei den Papuas von 
Finschhafcn werden die Glieder des Toten zuerst fest mit Stricken 
umwickelt, um ihn der Bewegung zu berauben, und dann wird noch, 
um ihm das Wiederkommen vollig unmoglich zu machen, die Erde 
iiber dem Begrabenen festgetreten. Wie die Bestattungsweisen, so 
scheinen aber auch die Gaben, die man dem Toten in das Grab mit- 
gibt, die Schmuckgegenstande, Speisen, ja das Weib, das man ihm 
opfert, zunachst nicht dem Kultus des Toten, sondern dem Schutz 
dcr Lebenden bestimmt zu sein. Ubrigens beginnen wohl hier schon 
Mischungen der Motive nicht zu fehlen. Deutlich treten solche 
namentlich da hervor, wo sich mit dem Beginn einer festeren sozialen 
Ordnung bestimmter geregelte Formen des Totenkultus gebildet 
haben. 

Unverkennbar ist dieser die friiheste Form, in der iiberhaupt ein 
Kultus sich ausbildet, und lange Zeit bleibt er wohl der einzige, da 
es schon einer erheblich hoheren Entwicklung sozialer Kultur bedarf, 
damit auch an andere Lebensgebiete, wie an den Eintritt in das 
mannbare Alter und die Waffenfahigkeit, an die Bestellung der Felder 
und die Ernte oder an Geburt und Eheschlieflung, Kulthandlungen sich 
anlehnen. Doch schon der Totenkultus ist, als ein regelmaOiger Zu- 
sammenhang bestimmter Brauche, an eine wenn auch noch so einfache 
Gesellschaftsordnung gebunden, in der eine Kontinuitat der allgemeinen 
Lebensordnungen moglich sein mufl. Im Hinblick hierauf bilden die 
Totenbrauche, die bei den Eingeborenen Australiens und Neuguineas 
angetroffen werden, alle Abstufungen eines solchen Kultus, wie sie 
innerhalb des primitiven Animismus vorkommen und schliefllich bereits 
aus ihm heraus und zu einer weiteren Stufe iiberfiihren. 

Die Reihe scheint zu beginnen mit jenen unregelmafligen und nach 
Gelegenheit wechselnden Bestattungsweisen, bei denen die Beseiti- 
gung des Leichnams, das Streben, ihm ein Wiederkommen unmoglich 
zu machen, im Vordergrund steht. Sehr frtih wird auch schon die 
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Bestattung oder die Vorbereitung zu ihr von der Totenklage begleitet; 
und sicherlich hat man keinen Grund, daran zu zweifeln, daB diese 
von Anfang an das zum Teil wirklich ist, was der Name sagt: ein 
Ausdruck des Schmerzes um den Verlust des Genossen. Aber nicht 
minder gewiB ist es, daB diesem Motiv ein anderes sich beigesellt: 
das ist das Streben, den Geist des Toten von den YVohnstattcn der 
Lebenden fernzuhalten, indem man ihn durch laute Beschworungen 
zu schrecken, oder durch den Eifer der Klage zu begiitigen sucht, 
Motive, die sich dann auch vereinigen mogen. Hauptsachlich aus dem 
zweitcn Motiv erwachsen wahrscheinlich die gerade bei diesem Bestand- 
teil des Kultus schon sehr friih zu beobachtenden Ubertreibungen, 
sowie der auBerliche, mechanische Betrieb, der noch auf ciner viel 
spateren Stufe zu dem bis zu den modernen Kulturvolkern reichenden 
Institut der gewerbsmaBigen Klageweibcr geftihrt hat. Eine ahnliche 
Doppelstellung nehmen wahrscheinlich von Anfang an die Gegen- 
stande ein, die man dem Gestorbenen mitgibt, und die iibermaBig 
lange Trauerzeit, die zuweilen die Witwe dem Gatten zu halteniver- 
pflichtet ist. Wenn jene bei den Papuas von Finschhafen vier Monate 
lang am Grabe der Verstorbenen die Wache halt, so kann man: sich 
kaum dem Eindruck verschlieBen, daB weniger die Trauer als 
die Sorge der Stammesgenossen, den Toten an sein Grab zu fesseln, 
die Quelle dieses Zwanges sei. Es ist die namliche Furcht vor der 
Wiederkehr des Toten, die in andern Fallen dazu fiihrt, dessen 
Hiitte zu verlassen, oder die, als Mittel gegen seine Wiederkehr, fiir 
die Entfernung der Leiche aus seiner Wohnung eine besondere Oraiung 
schlagen laBt, damit die wiederkommende Seele den Eingang nicht 
finde, oder die endlich durch Anziinden von Feuer, durch ein nacht- 
liches Treibjagen und ahnliche Handlungen der Seele das Wieder- 
kommen zu verleiden sucht. Auch die Vorstellung, daB die Bcruhrung 
des Toten, und daB die Nennung seines Namens Gefahr bringe, 
reicht sichtlich schon auf eine friihe Stufe zuriick. Das Grauen, das 
sein Anblick erweckt, setzt sich hier ohne weiteres in die Furcht vor 
einer von ihm ausgehenden Gefahr um, und der Name, der die Er- 
innerung an ihn weckt, droht auch die Schattenseele wieder zuriick- 
zurufen, die, unheimlich wie sie selbst ist, als die Ursache des Uaheils 
gefiirchtet wird, das den Lebenden treffen kann 1 ). 

x ) Uber primitivste Begrabnisweisen und Totenbrauche bei Australiern vgl, Curr, 
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d. Urspriinglichkeit des Animismus. 

Die bis dahin geschilderten allgemeinsten Erscheinungen des 
Animismus tragen die auOeren wie inneren Merkmale urspriing- 
licher mythologischer Vorstellungen an sich. Als auflere Zeugnisse 
kann vor allem das iibereinstimmende Vorkommen bei den relativ 
kulturlosesten Volkern, und sodann die Tatsache gelten, daft dieser 
primitive Animismus fortan in und neben den hoheren Formen des 
Seelenkults gewissermaOen die Bodenschicht bleibt, die sich immer 
wieder zur Oberflache drangt, um schlieDlich, nachdem alle andern 
Formen verschwunden sind oder sich gewandelt haben, in erstaun- 
licher Beharrlichkeit mit nur unwesentlichen Veranderungen zuriick- 
zubleiben. Darum gibt es nun auch im allgemeinen zwei Wege, die 
zu Aufschliissen iiber den Anschauungskreis dieser Stufe fiihren 
konnen: der Seelenkult der primitiven Naturvolker und der sogenannte 
Aberglaube der Kulturvolker, wobei freilich in diesem auch noch 
manche andere Elemente erhalten bleiben, die einer spateren Ent- 
wicklung angehoren. Sie bilden aber verhaltnismaflig zuriicktretende 
Bestandteile, und in ihren letzten Grundlagen stimmen beide, der Ani¬ 
mismus der Kulturlosen und der animistische Aberglaube der Kultur¬ 
volker vollig iiberein: sie trennen sich nur in den mannigfachen 
Nebenvorstellungen und in den besonderen AuOerungsformen, die sie 
unter dem Einflufl ihrer Umgebung annehmen. Irgendwelche Bei- 
mischungen, die das Bild des primitiven Animismus etwas verschieden 
gestalten oder ihn iiberdecken konnen, fehlen in der Tat weder hier 
noch dort, sie sind nur in beiden Fallen von verschiedener Beschaffen- 
heit, und sie sind daher auch die Ursache, daO es immerhin, wie 
schon bemerkt, eines gewissen Abstraktionsverfahrens bedarf, um die 
wesentlichen Elemente des urspriinglichen Seelenglaubens von diesen 
mehr sekundaren Bestandteilen zu sondern. Die Berechtigung, eine 
solche Abstraktion auszufiihren, ergibt sich daraus, daO sich in den 


a. a. O. Vol. I. p. 88 ff. Lumholtz, a. a. O. S. 321 ff. Spencer and Gillen, The native 
Tribes of Central Australia, p. 505 ft*. Uber Totenbrauche der Papnas vgl. Schellong, 
Zeitschrift fiir Ethnologie, Bd. 21, S. 22iff. Fur die in weiter Verbreitung vorkommen- 
den Brauche der Vertreibung der Seelen hat schon E. B. Tylor zahlreiche Beispiele 
gesammelt, a. a. O. 1 , S. 447 ff. Ebenso Waitz-Gerland, Anthropologie der Natur¬ 
volker, III, S. 199 ft.; V, 2, S. 150 ff.; VI, S. 401 ff. 
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Grenzfallen, auf welche die erwahnten beiclen Quellen fiir die Er- 
kenntnis des ursprtinglichen Seelenglaubens hinfiihren, eine solche 
Scheidung desselben ganz oder annahernd von selbst hergestellt hat. 
Dazwischen liegen dann die Erscheinungen, die auf engeren Ver- 
bindungen mit andern mythologischen Gebieten beruhen. Diese 
sind aber in den beiden Regionen, die sich jenen Grenzfallen 
nahern, wieder wesentlich abweichende. Wo der primitive Animis- 
mus von unten her allmahlich in hohere Kulte eindringt, da wird er 
von den Vorstellungen des Totemismus und Manismus sowie, nach 
einer andern Richtung hin, von denen des Damonenglaubens iiber- 
wuchert. Wo er umgekehrt von oben her unter der Oberflache der 
geschichtlichen Religionen als eine Art Restphanomen zuriickbieibt, 
da ist er vor der Erreichung dieser Grenze von den mythologischen 
Bestandteilen dieser Religionsformen durchsetzt. Diese Beharrlichkeit, 
die das hervortretende aubere Merkmal des primitiven Animismus ist, 
kann nun im allgemeinen wieder auf zwei Bedingungen beruhen. Sie 
kann daraus entspringen, daft in alle mythologischen Entwicklungen 
Elemente des urspriinglichen Seelenkults verwebt sind, und daher 
naturgemab auch zuriickbleiben, wenn die sonstigen mythologischen 
Bestandteile des Mythus absterben, auf welcher Stufe dies geschehen 
mag. Sie kann aber auch darin ihren Grund haben, daO die ani- 
mistischen Motive selbst zu den dauernden und darum immer wieder 
sich erneuernden Elementen des mythologischen Denkens gehoren, 
so dab sie zu einer unerschopflichen Quelle neuer, einigermaben 
nach dem jeweiligen Stande der Kultur orientierter, aber in ihrer 
eigenen Natur iibereinstimmender Schopfungen werden. Die Wahr- 
scheinlichkeit ist grob, dab die beiden Momente zusammenwirken, 
da bei der Fortdauer jener Bodenschicht zwar, wie iiberall in der Ge- 
schichte des Mythus, das Prinzip der Befestigung der Anschauungen 
durch ihre Dauer seine Geltung behaupten mag, anderseits aber dieser 
Bestand kaum ungestort bleiben konnte, wenn er nicht zugleich (lurch 
fortdauernde Motive gesicliert wiirde. 

Dies fiihrt uns auf die inneren Zeugnisse, die fiir die Urspriing- 
lichkeit des primitiven Animismus in die Schranken treten. Sie be- 
stehen in der unmittelbaren Affinitat desselben zu den all¬ 
gemeinen Seelenvorstellungen. Uberall erweisen sich namlich 
die Erscheinungen des primitiven Animismus als direkte Abkbmm- 
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linge dieser Vorstellungen, in auffalligem Gegensatze zu dem Anima- 
lismus und dem Damonenkultus, die von Anfang an nur indirekt mit 
ihnen zusammenhangen, darum aber auch viel leichter sich anscheinend 
ganz verselbstandigen konnen. 1 st es bei ihnen erst ein YVandel des 
Inhalts der Vorstellungen, der unter dem Einflufl von Geftihlsassozia- 
tionen aus den verschiedenen Scelenbegriffen einen in seiner aufleren 
Erscheinung neuen und eigenartigen Kultus erzeugt, auf desscn Ge- 
staltung zugleich die fortgeschrittcnere soziale Kultur einwirkt, so bildet 
der primitive Animismus in gewissem Sinn eine unmittelbare Syste- 
matisierung der Seclenbegriffe selbst, besonders derer, die sich an 
die urspriingliche, noch nicht durch die Unterscheidung verschiede- 
ner seelischer Krafte modifizierte Korperseele und an die aus dem 
Traum entstandene, mit jener sich fortwahrend vermischende Schat- 
tenseele anlehnt. Unter einem System darf man dabei freilich nicht 
eine irgendwie logisch und begrifflich hergestellte Ordnung ver- 
stehen, sondern lediglich jenen unmittelbar durch die Verbindung 
direkter Sinneserregungen und an sie sich anschlieflender Assoziati- 
onen entstandenen Zusammenhang, den die noch keincm weiteren 
Bedeutungswandel unterworfenen Scelenvorstellungen selbst bilden. 
Insofern schon in den lctzteren die unmittelbarsten, iiberall gleichen 
Lebensinteressen des Menschen, die Befriedigung seiner sinnlichen 
Triebe und die Furcht vor Schmerz und Unheil zum Ausdruck kommen, 
ist daher der primitive Animismus zugleich ein Bild jener allgcmeinsten 
Geflihlsrichtungen, die nie und nirgends verschwinden, wohl aber in 
ihm in ihrer naivsten, durch keine aus einer verwickelteren Kultur 
hcrvorgegangenen Gefiihlsmotive veranderten Form auftreten. Darin 
liegt dann zugleich der tiefere psychologische Grund fur die bei keiner 
andern mythologischen Form in ahnlicher Weisc wiederkehrende 
Gleichformigkeit und fur die Konstanz, mit der sich der primitive 
Animismus von dem rohesten Naturzustand an bis hinauf zu seinen 
zerstreuten Resten innerhalb des sonstigen Zauberglaubens der Kultur- 
volker behauptet. 

Vornehmlich zwei Gruppen von Erscheinungen, die in dem oben 
skizzicrten Bild als die regelmafligsten hervortreten, lassen diesen 
direkten Zusammenhang mit den Scelenvorstellungen erkennen, und 
indem unter den letzteren wieder die urspriinglichsten hauptsachlich 
wirksam sind, erweisen sie um so mehr auch die Urspriinglichkeit des 

Wundt, Volkerpsychologic 11,2. U 
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primitiven Animismus selbst. Die erste dieser Gruppen umfaftt alle 
die Brauche, in denen der Glaube an die Aneignung seelischer Krafte 
durch den Genuft irgendwelcher Korperteile eines andern Mensclien, 
namentlich eines soeben getoteten, sich ausspricht. Indem dabei 
in erster Linie wieder das Blut und das Fett als die wirksamsten 
gelten, liegt die Beziehung zu den primitiven Vorstellungen von 
der Korperseele deutlich vor Augen. Zugleich treten die Wurzeln 
jenes urspriinglichen Kannibalismus zutage, der unter dem Ein- 
fluft weiter hinzutretender mythologischer Vorstellungen den Opfer- 
gedanken erzeugt hat, und aus dem nach eincr andern Richtung 
durch den Vorzug, den die Blutseele gewonnen, die Vorstellungen 
der Blutsverwandtschaft entstanden sind. Doch schieben sich hier 
iiberall schon Zwischenglieder ein, wahrend solche bei dem Glauben 
an eine unmittelbare Aneignung der Seele, wo der Mcnsch diese 
selbst in sich aufnimmt, noch vollig fehlen konnen. Dabei sind 
freilich auch gerade die hierher gehorigen Sitten durch den Wider- 
streit, in den sie sehr bald mit andern mythologischen Motiven und 
den mit diesen verflochtenen Kulturzustanden treten, einem friihen 
Untergang ausgesetzt, der sie bis auf einzelne Reste zuriickdrangt und 
zumeist nur noch in den von ihnen ausgehenden Ubertragungen fort- 
bestehen laftt. Trotzdem trifft das Gesetz, daft die primitivsten Vor¬ 
stellungen zugleich infolge der Allgewalt ihrer Motive die beharrlich- 
sten sind, einigermaften auch hier zu. Der Kannibalismus ist freilich 
in unseren heutigen Volksbrauchen verschwunden. Doch in dem weit 
verbreiteten Glauben, daft ein Trunk vom Blut eines Hingerichteten 
oder die Bewahrung eines mit solchem Blut genetzten Tuches Krank- 
heiten heile, oder daft das Fett dieser Menschen Gluck bringe, klingen 
in gemilderten Formen die alten Seelenvorstellungen nach; und in der 
Aufregung, die das blutige Schauspiel hervorbringt, konnen selbst diese 
momentan wieder zu ihrer einstigen Wildheit erwachen 1 ). Daft sich 
dabei der Glaube an die Macht der fremden Korperseele auf den Hin- 
gcrichteten beschrankt, ist eine begrcifliche Folge der Kultur, die das 
Schauspiel des gewaltsamen blutigen Todes nur noch bei der offent- 
lichen Hinrichtung zuliiftt oder bis vor kurzer Zeit zugelassen hat. 

Mit der Abschaffung dieses barbarischen Strafvollzugs wird daher 


*) Wuttke, Deutscher Volksaberglaube 2 , S. 128 fT. 
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voraussichtlich auch jener an ihn gebundene Rest primitivsten Seelen- 
glaubens verschwinden. Fiir den Zusammenhang mit diesem spricht 
iibrigens noch die Tatsache, daft in dem Glauben an die Zauberkraft, 
die dem Korper des Hingerichteten zugeschrieben wird, wiederum die 
ursprunglichsten Seelentrager, das Blut und das Fett, von denen das 
letztere schon in den alten Seelenkulten an die Stelle der Nieren und 
Geschlechtsorgane getreten war, die erste Rolle spielen, wahrend ihnen 
in weiterem Abstand dann auch Haare, Nagel, Finger und andere 
Korperteile des Verbrechers folgen. 

Die zweite Gruppe von Zeugnissen fiir die Urspriinglichkeit des 
primitiven Animismus bilden die Symptome der Furcht vor dem 
Toten, die uns in den friihesten, noch nicht durch entgegemvirkende 
Motive umgewandelten Leichenbrauchen entgegentreten. Je urspriing- 
licher der Zustand eines Naturvolkes ist, um so mehr stehen dem 
Toten gegeniiber die Affekte der Furcht im Vordergrund. Sie bil¬ 
den hier zugleich einen merkwiirdigen aufleren Gegensatz zu den 
Trieben, die sein Verhalten zum Sterbenden und besonders zu dem 
eben Ermordeten bestimmen. Das entfliehende Leben sucht er 
sich anzueignen, indem er das Blut, das Fett, das Fleisch verzehrt, 
oder, auf einer etwas fortgeschritteneren Stufe, indem er den letzten 
Atem auffangt; aber den Toten flieht er, setzt ihn an einsamen 
Orten aus oder bringt ihn auf hohen Baumen und unersteigbaren 
Gerlisten unter. Er verlaOt den Ort, den er bewohnt hat, oder 
bannt ihn schliefllich, wenn diese Mittel versagen, fest, womoglich 
mit gebundenen Gliedern, in die Erde (S. 157). Deutlich spielen 
hier schon die Vorstellungen von der Schattenseele in diese zuerst 
einzeln geiibten und dann zu regelmafligeren Leichenbrauchen er- 
starrten Handlungen hinein. Der im Traum erscheinende Tote regt 
neben dem Grauen, das der Anblick der Leiche einfloflt, wohl nicht 
zum wenigsten diese Schutzmaftregeln an. Doch diese selbst sind 
noch ganz und gar von der Vorstellung geleitet, daft die Seele an 
den Korper gebunden bleibe, und daft daher, wenn man nur die- 
sen irgendwo sicher berge oder ihm das Wiederkommen unmoglich 
mache, auch die den Traumenden schreckende wandernde Seele ge- 
bannt bleiben werde. Das sind Widerspriiche, die wohl geeignet 
sind die Meinung zu beseitigen, als wenn es sich hier um irgendeine 
Reflexion iiber die Erscheinungen oder um eine Art »Theorie« der- 
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selben handle. Gerade diese widersprechenden Vorstellungen sind aber 
den an die verschiedenen Eindriicke gebundenen Assoziationen und 
den sie begleitenden Affekten durchaus adaquat. Des Verstorbenen, 
der als Schreckbild im Traum erscheint, sucht man ledig zu werden, 
und in dem Augenblick, wo man seinen Leib an einem abgelegenen 
Ort versteckt, glaubt man es auch wirklich zu sein. Die Zuver- 
sicht dieses Glaubens mag dann wohl jenes Schreckbild tatsachlich 
bannen, da die Bergung, welche die Leiche dem Anblick entzieht, 
dazu hilft, das Gedachtnis an sie auszuloschen. Durch die Beteili- 
gung der Traumvision an diesem Prozefl wird zugleich schon der 
Ubergang zu den Damonenvorstellungen nahegelegt, die sich hier 
in der Tat iiberall mit dem primitiven Animismus vermischen, die 
aber unter der Vorherrschaft des letzteren immerhin vereinzelt bleiben 
und sich zu einem eigentlichen Damonenkultus jedenfalls erst unter 
weiter hinzutretenden Bedingungen beginnender Kultur entwickeln. 
Auch nach dieser Seite der an Tod und Bestattung sich anlehnenden 
Brauche kehren iibrigens Reste tibereinstimmender Vorstellungen aber- 
mals in einzelnen Ziigen des Volksglaubens der Kulturvolker wieder. 
Sie konnen sich hier natiirlich viel ungehemmter als die Reste anthro- 
pophagischer Sitten entfalten. Aber sie bilden um so augenfalligere 
Zeugnisse eines Beharrens oder einer Wiederkehr uralter Anschau- 
ungen, weil sie mit den durch die religiose Tradition geheiligten Riten 
der Totenbestattung aufier jedem Zusammenhang stehen und ihnen 
nicht selten direkt widerstreiten. So wenn an manchen Orten noch 
heute unmittelbar nach dem Tode aller Hausrat von seiner Stelle ge- 
riickt wird, in unverkennbarer Abschwachung der Handlung des Wilden, 
der die Hiitte verlaOt oder niederreiflt, die ein Gestorbener bewohnt 
hat. Oder wenn anderwarts die Leiche durch das Fenster aus dem 
Hause entfernt wird, damit: der Tote nicht wiederkehre, indern man 
sich offenbar vorstellt, dafi auch fur ihn die Tiir die natiirliche Ein- 
gangspforte sei, die er nicht mehr finden konne, wenn er auf jenem 
ungewohnlichem Wege befordert worden ist T ). 

Der Wert aller dieser Zeugnisse fur die Urspriinglichkeit des pri¬ 
mitiven Animismus, namentlich derer, die den Erscheinungen inner- 
halb einer fruhen Kultur entnommen sind, beruht nach allem dem 


J ) Wuttke, a. a. O. S. 430 ff. Rochholz, Deutscher Glaube und Branch, I, S. 196 ff. 
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schlieftlich auf zwei psychologischen Erwagungen, ohne die jene eth- 
nologischen Tatsachen sclbst keinerlei zwingende Beweiskraft fiir die 
hinter ihnen stehenden animistischen Vorstellungen enthalten wlirden. 
Denn die ethnologische Erfahrung als solche kann uns hochstens 
lehren, was friiher und was spater in der Reihenfolge der Erscheinungen 
ist. Ob cin bestimmter Komplex den Anspruch erheben darf, als 
der Ausgangspunkt gelten zu konnen, dariiber kann natiirlich nur die 
Psychologie entscheiden. Darum gibt es wohl in der ganzen Ent- 
wicklungsgeschichte des Mythus kein Problem, das so sehr das Zu- 
sammenwirken ethnologischer und psychologischer Betrachtung for- 
dert, wie das Problem der Anfange jener Entwicklung. Welche 
Zustande als die friihesten in unserer Bcobachtung anzutrefifen sind, 
diese Frage hat natiirlich in erster Linie die vergleichende Ethno- 
logie zu beantworten. Aber da gewisse Ansatze der Weiterbildung 
und fremde Beeinflussungen nirgends ganz auszuschlieften sind, so 
muft hier schon die psychologische Beurteilung der Vergleicliung 
zu Hilfe kommcn, und fiir das Verhaltnis mehrerer nebeneinander 
gegebener Erscheinungen wird neben den ethnologischen Analo- 
gien immer auch das psychologische Kriterium entscheidend sein, 
ob irgend eine die inneren Merkmale groBerer Urspriinglichkeit 
an sich tragt. Diese Gesichtspunkte werden nicht beachtet, wenn 
man, wie es vielfach geschieht, die Psychologie der Urzustande iiber- 
haupt fiir eine reine Angelegenheit der Volkerkunde oder gar der 
Geschichte halt. Das kann sie schon deshalb nicht sein, weil uns 
Urzustande nirgends in der Erfahrung gegeben sind, weder inner- 
halb der heute existierenden Volker noch irgendwo in der in der 
geschichtlichen Uberlieferung erreichbaren Vergangenheit. Freilich 
ist es noch verkehrter, eine solche Psychologie der Urzustande fiir 
eine reine Angelegenheit der Psychologie selbst zu halten. In diesem 
Sinne hat man, abgesehen von den nachgerade in Miflkredit ge- 
kommenen spekulativen Mythentheorien, namentlich mit Hilfe der 
Kinderpsychologie der Entwicklung der Mythenbildung naherzu- 
kommen gesucht. Dock so wenig das Studium der Kindersprache 
fiir die allgemeine Psychologie der Sprache oder das der kindlichcn 
Zeichnungen fiir die der primitiven Kunst einen entscheidenden Ge- 
winn abwirft 1 ), gerade so kann die Beobachtung der kindlichen 


l ) Vgl. Bd. 1, Teii I, S. 77 ff., 121 ff. und Bd. 2, Teil I, S. 84 f. 
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Phantasietatigkeit ailenfalls einen allgemeinen Leitfaden dafiir abgeben, 
welchen Standpunkt der Beurteilung wir einer noch vollkommen naiven 
Phantasietatigkeit gegeniiber tiberhaupt einnehmen sollen. Zur Er- 
kenntnis der wirklichen Mythenbildung tragt ein solches Stadium 
kaum etwas bei. Denn das Kind steht, wie in seiner Hilflosigkeit, 
so auch in dem was umgebende Eindriicke und eigene Afifekte und 
Triebe seinem geistigen Leben iibermitteln, weit hinter dem primitiv- 
sten Naturmenschen zuriick, und es ist doch wiederum durch alles das, 
was ihm die umgebende Kultur von friih an auf tausend offenen und 
verborgenen Wegen zufiihrt, diesem weit tiberlegen. Uber das Leben 
und Denken des Naturmenschen, wie wir ihn heute kennen, kann 
uns daher nur die Ethnologie, iiber die Frage der Urspriinglichkeit 
gewisser Anschauungen und Brauche nur diese im Verein mit der 
Psychologic, also mit einem Wort die Volkerpsychologie Auf- 
schluft geben. Denn ihr fallt hier die Aufgabe zu, die Erschei- 
nungen relativ urspriinglicher Zustande, die jene darbietet, nach ihrer 
psychologischen Bedeutung zu priifen und danach zu entscheiden, ob 
sie nach allgemeinen psychologischen Gesichtspunkten den Charakter 
der Urspriinglichkeit besitzen oder nicht. Natiirlich werden wir aber 
dabei zwar einen beliebig vorhistorischen, aber keinen vormenschlichen, 
rein tierischen Zustand voraussetzen diirfen. Unter dieser Bedingung 
gibt es nur zwei Kriterien der Urspriinglichkeit: ein negatives und 
ein positives. Das erste lautet: urspriinglich kann nie eine Erscheinung 
sein, die vermoge leicht nachzuweisender psychologischer Bedingungen 
eine andere voraussetzt, sich also dadurch als sekundaren Ursprungs 
erweist. Das positive lautet: urspriinglich kann nur eine Erscheinung 
sein, die vermoge der schon auf den primitiven Menschen einwirkenden 
Eindriicke und der von ihnen unmittelbar erweckten Gefiihle und 
Assoziationen nach allgemeinen psychologischen Gesetzen verstandlich 
ist und einer aufierhalb dieser nachsten Sphare der natiirlichen Um- 
gebung und des eigenen Wesens liegenden Interpretation nicht bedarf. 
Beide Kriterien miissen im allgemeinen zusammentreffen. Da aber 
die Bedingungen, unter denen sie fiir den ganzen Umfang der Mythen¬ 
bildung und so insbesondere auch der Seelenmythen und der an sie 
gekniipften Kulte und Brauche gelten, nirgends mehr aufzufinden 
sind, so bedarf es hier iiberall jenes Abstraktionsverfahrens, cessen 
oben gedacht wurde, und das allein durch die psychologische Ver- 
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gleichung und Beurteilung der ethnologischen Erscheinungen vermittelt 
werden kann. 

Die in diesem Sinn ausgefiihrte Betrachtung ergibt nun auf Grund 
der angefiihrten Zeugnisse wiederum zwei Instanzen psychologischer 
Motivierung. Erstens sind die Erscheinungen, die wir ihrem all- 
gemeinen Charakter nach als Bestandteile eines primitiven Seelenkults 
betrachten konnen, die auf die Aneignung seelischer Krafte gerichteten 
anthropophagischen Sitten und die eine bleibende Entfernung der 
Einwirkungen des Toten bezweckenden Leichenbrauche, offenbar un- 
mittelbare Folgen derjenigen Seelenvorstellungen, die wir als die ur- 
spriinglichsten erkannt haben; und zweitens sind diese Vorstellungen 
selbst, namlich die Korperseele und die Schattenseele, die dem pri¬ 
mitiven Menschen nachstliegenden einfachen Assoziationen zwischen 
dem eigenen Leib und seinen Lebenserscheinungen, zwischen dem 
Menschen selbst und seinem Traumbild. Da seelisches und korper- 
liches Leben fur ihn untrennbar zusammenfallen, so ist jene un- 
bestimmte Korperseele, die an den ganzen Korper und darum auch 
an jeden einzelnen Teil desselben gebunden ist, der unmittelbarste 
Ausdruck dieser vollkommenen Einheit. Er ist nur insofern einiger- 
maflen veranderlich, als einerseits das Blut, an dessen Ausstromen 
das Schwinden des Lebens gebunden ist, und anderseits gewisse, 
durch besondere Eigenschaften die Aufmerksamkeit in hoherem Grade 
auf sich lenkende Organe, wie besonders das Herz, die Nieren und 
ihre Annexe, als besonders wertvolle Seelenbestandteile gelten. Das 
Ebenbild des Korpers ist aber das Traumbild, so daft sich hier wiederum 
durch eine unwiderstehliche Assoziation seine Identitat mit der pri¬ 
mitiven Korperseele aufdrangt. Diese wandert nun mit jenem je nach 
dem Wechsel der Eindriicke des Traums und des wachen Lebens, 
ohne daO die hierbei stattfindenden Metamorphosen je als ein Wider- 
spruch empfunden werden konnten, da es ja immer das menschliche 
Bild ist, das beide verbindet, und mit dem auf der Stufe des pri¬ 
mitiven Animismus die Seele vollstandig zusammenfallt. Darum darf 
der Ausdruck Korperseele oder die Bezeichnung der in der Schatzung 
besonders bevorzugten Teile als Seelentrager hier noch nicht die Vor- 
stellung erwecken, als wenn der Korper und die Seele iiberhaupt als 
verschiedene Dinge gedacht wiirden. Beide sind eins und dasselbe. 
Nur weil sie dies sind, kann man mit dem Verzehren von Teilen des 
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Korpers auch die Seele sich aneignen, oder kann mit dem Korper 
die Seele an Orte gebannt werden, von denen sie nicht mehr wieder- 
kehrt. Zugleich ist es nun aber iiberhaupt diese zum erstenmal in 
der Traumvision sich vorbereitende und dann unter dem Eindruck des 
Todes sich weiterbildende Vorstellung der Seele als eines besonderen 
hauch- oder schattenartigen Wesens, durch die sich der Seelenglaube 
von der Stufe des primitiven Animismus entfernt. 


e. Die animistische Iiypotkese. 

Der gelaufigste Irrtum, den wir bei der Beurteilung anderer Men- 
schen und erst recht bei der einer fernliegenden Kulturstufe begehen, 
besteht bekanntlich darin, daO wir das fremde oder uns fremd ge- 
wordene BewuBtsein nicht bloB nach seinen allgemeinsten mensch- 
lichen Eigenschaftcn, die natiirlich unwandelbar die gleichen bleiben, 
als iibereinstimmend mit unserem eigenen voraussetzen, sondern daft 
wir mit solchen allgemeinsten Anlagen und Elementen des geistigen 
Lebens sofort auch die aus ihnen entwickelten weiteren Vorstcllungen 
und Begriffe zu iibertragen geneigt sind. Es ist bemerkenswert, daB 
dieser Fehler selbst von derjenigen Theorie begangen worden 
ist, die bemiiht war, alle Formen des My thus moglichst auf eine 
einzige Quelle in dem primitiven Denken zuriickzuverfolgen. Diesen 
letzten Ursprung findet die animistische Theorie in dem 
Seelenglauben. Die andern Bestandteile des My thus, insbesondere 
den Naturmythus, glaubt sie aus den primitiven Seelenvorstellungen 
ableiten zu konnen. (Vgl. Teil 1 , S. 546 ff.) DaB es ihr dabei be- 
gegnet ist, eine von friih an sich bildende Assoziation disparater Vor- 
stellungen mit einer zeitlichen und entwicklungsgeschichtlichen Folge 
zu verwechseln, werden wir im nachsten Kapitel sehen. Mit dieser 
alles beherrschenden Stellung, die von ihr den Seelenvorstellungen 
angewiesen wird, verbindet nun aber die animistische Theorie zugleich 
eine verhangnisvolle Verengerung der Seelenbegriffe, die eben in 
jener Beurteilung langst vergangener nach den uns heute gelauiigen 
oder nach den mindestens sehr viel spateren Vorstellungen ihren 
letzten Grund hat. Indem man namlich von Anfang an die Scheidung 
von Seele und Korper als die wesentliche Voraussetzung des Animis¬ 
mus ansieht, betrachtet man das Traumbild und den Hauch des 
Atems, manchmal auch das erstere allein, als die letzte Quelle aller 
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Seelenvorstellungen * 1 ). Da nun beide, die Schattenseele und die Hauch- 
seele, namentlich wenn sie, wie z. B. in den in ihr Gebiet fallenden 
Bestandteilen der homerischcn Psychologic, miteinander in Verbindung 
gesetzt werden, als vom Korper getrennte oder mindestens trennbare 
Wesen aufgefaOt werden, so betrachtet man diesen Dualismus als das 
Primare, dem sich nun alle die Vorstellungen, die unter den Begrifif 
der Korperseele fallen, fiigen miissen. Die Seele wird so nach ihrem 
allgemeinen, schon fur die friihesten Stufen des Seelenglaubens giiltigen 
Begriff als ein »alter ego« des Menschen definiert, das eben darum 
nun weiterhin selbstandiger Verwandlungen fahig sei. Da man nun 
aber daneben nicht umhin kann, auch die Existenz jener Vorstellun¬ 
gen anzuerkennen, die in den Korper, das Blut und gewisse bevor- 
zugte Korperteile die Seele verlegen, so gelten diese von Anfang 
nicht selbst als Seelen oder Seelenteile, sondern sie sollen entweder 
bloBe Sitze der Seele sein, denen diese als ein spezifisches, eben dem 
Atem oder dem Traumbild analog gedachtes Wesen gegeniiberstehe; 
oder man teilt ihnen auch besondere, von der eigentlichen Seele ver- 
schiedene Lebenskrafte zu. Die zweite dieser Deutungen bedarf wohl 
kaum der Widerlegung. Denn es ist offenbar, daft sie spat ent- 
standene vitalistische Begriffsunterscheidungen in das primitive Denken 
hiniibertragt. Fur dieses ist Leben und Beseeltsein eins, wie ja 
selbst die platonischc und aristotelische Psychologic diese Einheit 
festhielten. Aber auch die erste dieser Anschauungen verlegt in das 
primitive Denken eine Unterscheidung, die ihm tatsachlich fremd 
ist. Man denkt sich dabei bestenfalls das Gebundensein der Seele 
an bestimmte Korperteile nach Analogie jener Inkorporierungen der 
Seele, wie wir sie bei dem Seelenwurm, dem Seelenvogel und ahn- 
lichen Vorstellungen kennen gelernt haben (S. 60 ff.). Nun tragen 
schon diese Vorstellungen unzweifelhaft die Spuren sekundarer Ent- 


x ) Traumbild und Atem zusammen werden von E. B. Tylor (Anfiinge der Kultur, 

I, S. 422 ff.) als von Anfang an nebeneinander bestebende Ausgangspunkte an sich 
verschiedener, aber bald zusammenflieBender Seelenvorstellungen angesehen. Herbert 
Spencer dagegen verlegt den Ursprung der letzteren ausschliefilich in das Traumbild, 
dem er, freilich mehr auf Grund deduktiver Erwiigungen oder liochstens ganz ver- 
einzelter Beobachtungen, das Spiegelbild im Wasser und den Schatten hinzufCigt (So- 
ziologie, deutsch von Vetter, I, S. 165 ff.). Die meisten Mythologen, die sich weiter¬ 
hin der animistischen Hypothese anschlossen, sind hier wohl dem Beispiel Tylors 
gefolgt. Uber Spiegelbild und Schatten siehe iibrigens oben S. 87 f. 
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stehung an sich. Sie weisen namlich auf das Wandern dcr Seele 
aufterhalb ihres Korpers zuriick, wie es sich im Anschlusse an die 
Hauch- und die Schattenseele und in der Regel wohl unter dem zu- 
sammenwirkenden Einflusse beider entwickelt hat. Hierzu in vollem 
Gegensatz steht aber der in jeder Beziehung ursprtingliche Charakter 
der Korperseele, die nicht bloft da, wo wir sie bei primitiven Volkern 
antreffen, deutlich die letztc der iibereinander gelagerten Vorstellungen 
bildet, sondern die auch, wo die Scheidung besondercr Trager fiir 
verschiedene seelische Krafte bereits eingetreten ist, unverkennbar die 
Wurzel ist, aus der die letzteren hervorgewachsen sind. So sind die 
homerischen Benennungen der qppevec;, des Krip, des firop allcrdings 
schon zu Begriffen geworden, die bestimmte Korperteile und daneben 
unmittelbar auch die an sie gebundenen seelischen Krafte ausdriicken, 
ja die zum Teil, wie das vielleicht alteste dieser Worter, die qppevec, 
bereits die physische hinter der seelischen Bedeutung zuriicktreten 
lassen. Nach den allgemeingiiltigcn Gesetzen des Bedeutungswandels 
kann jedoch dies der urspriingliche Zustand nicht sein, sondern hier 
wie iiberall ist die sinnlich-korperliche Bedeutung in dem Sinne die 
urspriingliche gewesen, daft das kbrperliche Organ und die seelische 
Tatigkeit vollig zusammenfielen, so daft diese Tatigkeit selbst nach 
dem Aufhoren des Lebens immer noch an ihr Substrat gebunden ge- 
dacht wurde. So sehen wir hier deutlich die drei Stadien vor uns, 
die der Begriff dcr Korperseele durchlauft. Zuerst ist ein bestimmter 
Korperteil selbst Seele. Dann gilt diese als ein besonderes Wesen, 
das in jenem seinen Sitz aufgeschlagen hat. Endlich lost sich auch 
diese Verbindung, und der Sitz wird zu einem bloft zeitweisen, oder, 
wenn fur das physische Organ ein neues Wort um sich greift, kann 
die korperliche Bedeutung ganz in die spirituelle iibergehen, und 
die seelische Tatigkeit mit ihrem alten Organnamen nun sogar 
an irgend einen andern Korperteil gebunden werden: dcr Verstand 
kann z. B. unter dem alten Namen des Zwerchfells in das Herz 
wandern. So sind denn alle diese Vorstellungen der homerischen 
Psychologic schon weit iiber die Stufe des primitiven Animismus vor- 
geschritten. Aber sie lassen doch deutlich genug diesen als die 
Grundlage erkennen, von dem aus sie sich entwickelt haben. Wir 
miissen dabei nur in Betracht ziehen, daft hier iiberall jene Scheidung 
der Seele von ihrcn Substraten bereits eingetreten ist, und daft sich 
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auBerdem noch eine Unterscheidung verschiedener seelischer Krafte 
vollzogen hat, mit der sich dann unmittelbar die ihrer physischen 
Trager verband. Von einer solchen Unterscheidung, die ja selbst 
bei Homer noch teilweise hin- und herschwankt, ist natiirlich inner- 
halb des primitiven Animismus iiberhaupt keine Rede. Hochstens be- 
reitet sie sich in der Bevorzugung des Blutes oder einzelner Teile, 
denen eine groBere seelische Kraft beigemessen wird, vor. Der 
Schritt, der zuerst jene Loslosung der Psyche von dem Korper und 
dann weiterhin die ihr folgende der einzelnen Seclentatigkeiten von 
den Organen, denen sie zugeteilt werden, moglich macht, ist aber 
die dominierende Bedeutung, die in der Entwicklung der Seelen- 
vorstellungen allmahlich die Hauchseele gewinnt. Indem an sie 
die mannigfachsten Inkorporierungen in Tieren oder andern belebt 
vorgestellten Objekten sich anschlieBen, entsteht eine riickwarts ge- 
richtete Assoziation, die nun auf den urspriinglichen beseelten Korper 
die namliche Inkorporierungsvorstellung iibertragt. So entstehen die 
spateren Vorstellungen vom Sitz der Seele und der verschiedenen 
seelischen Krafte. Indem die animistische Hypothese diese durchaus 
sekundaren Vorstellungen auf den Begriff der Kdrperseele iibertragt, 
venvandelt sie also notvvendig diesen Begriff selbst in einen sekun¬ 
daren, im Widerspruch mit der ethnologischen Erfahrung wie mit 
der psychologischen Wahrscheinlichkeit. Durch diese Verschiebung 
wird dann aber weiterhin iiberhaupt die Erkenntnis der mythologischen 
Entwicklung getriibt. Denn auch fiir die andern Bestandteile des 
Seelenglaubens verliert man nun den MaBstab, nach dem sich die 
verschiedenen Vorstellungen und Kultformen ordnen lassen. So 
kommt es, daB alle diese Bestandteile, Zauberglaube, Totemismus, 
Manismus und Damonenkult, meist als ein einziges chaotisches Ge- 
menge geschildert werden, ohne daB iiber ihr genetisches Verhaltnis 
zueinander Rechenschaft gegeben wiirde. 


f. Die praanimistische Hypothese. 

Aus dieser Lage der Dinge begreift sich nun auch leicht, daB 
unabhangig bei verschiedenen Ethnologen der Gedanke entstehen 
konnte, einen solchen bis dahin zu vermissenden genetischen Zusam- 
menhang primitiver mythologischer Vorstellungen dadurch zu ge- 
winnen, daB man iiberhaupt aus dem Bannkreis des Animismus 
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hcraustrcte, nicht um mit der friiheren Naturmythologie wicderum 
Himmels- und andere grofle Naturerscheinungen in den Vordergrund 
zu stellen, sondern um zu einem Stadium zuriickzugehcn, das. wie 
man annahm, noch primitiver als der Animismus, diesen erst aus 
sich entstehen lassc. So entstand die sogenannte »praanimistische 
Hypotheses Allerdings besteht weder iiber das, was man als den 
Inhalt praanimistischer Vorstcllungen ansielit, noch hinsichtlich ihrer 
Begrtindung zwischen den diese Ansicht vertretenden Forschcrn voile 
Ubereinstimmung. Nur der Ausgangspunkt ist insofern ein gemein- 
samcr, als man bei der Definition des Animismus sogleich jenen aus 
Hauch- und Schattenseele zusammengesetzten Begriff eincr Psyche zu- 
grunde legt, die in dem Korper oder in einzelnen seiner Organe ihren 
mehr oder weniger vortibergehenden Sitz haben konne, immer aber 
diesen physischcn Tragern gegeniiber ein sclbstandiges Wesen bleibe. 
Unverkennbar spielt hier wieder dcr uns heute gelaufige Seelenbegriff 
seine Rolle. Dieser Begriff einer von dem Korper trennbaren Seelen- 
substanz laDt sich natiirlich um so leichter in den primitiven Seelen- 
glauben hiniibertragen, je mehr man diesen selbst mit Elementen 


vermengt, die ihm ursprtinglich fremd sind. In Wahrheit ist 


aber 


selbst in den urspriinglichen Vorstellungen von der »Psyche* von 
diesem erst spat unter dem EinfluO der Philosophic entstandenen 
Seelenbegriff sehr wenig zu finden, wie dies gerade jene Inkoraorie- 
rungsmythen zeigen, die, obgleicli an sich sekundare Erscheinungen, 
doch immer noch Zeugnis davon ablegen, wie unmoglich es fur eine 
primitive Stufe ist, die Seele als ein korper- und gestaltloses Etwas 
zu denken. Aus dem zerrinnenden Hauch des Atems muO es in die 
Gestalt eines rasch beweglichen Tieres gebannt werden, das nun zu- 
nachst wieder nicht als ein blober Sitz der Seele, sondern selbst als 
Seele vorgestellt wird, um sich schliefilich unter dem EinfluB einer 
Reihe solcher Metamorphosen und der in buntem Wechsel sich ab- 
losenden Ubergange in die in Traum und Vision erscheinende Schat¬ 
tenseele mehr und mehr von ihrer korperlichen Grundlage zu losen. 

Nun geht die praanimistische Hypothese von diesem aus einem 
ZusammenfluO mannigfacher Bedingungen entstandenen Begriff der 
Seele aus, und sie sucht ihn auf den allgemeineren Begriff zuriickzu- 
fiihren, der ihn zusammen mit Zauber- und Damonenglauben umfaOt. 
So wird ihr denn statt des Seclenglaubens ein allgem einer Geister- 
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und Zauberglaube die letzte Wurzel nicht bloft der Seelenvor- 
stellungen, sondern auch des Naturmythus und schliefllich der Religion 
selbst. In diesem Sinne schlagt Marett fur die »praanimistische Reli¬ 
gion* auch die Bezeichnung » Animat ismus* vor, weil diese den Glau- 
ben an ein allgemeines Belebtsein der Naturobjekte am besten aus- 
driicke 1 ). Als die psychologische Wurzel dieses Animatismus betrachtet 
er aber die Gefiihle der Furcht, des Schreckens, der Ehrfurcht 2 ). Sie 
regen sich ebensowohl dem Traumbild und dcr Krankheit wie irgend- 
welchen ungewohnlichcn Naturerscheinungen oder zufalligen Begeg- 
nungen gegeniiber. So seien sie die Quellen eines vollig unbestimmten, 
alles mogliche umfassenden »Supernaturalismus«, von dem die dem 
Gebiet des Animismus zugezahlten Erschcinungen nur spezielle Falle 
darstellten. Fasse man aber, wie es diese bei alien mythologischen 
Vorstellungen wirksamen Motive verlangen, den Begriff der Religion 
so weit wie moglich, so sei eben damit jener »Animatismus« zugleich 
als jler Anfang der Religion anzusehen, die eben ihrem Wesen nach 
»Supernaturalismus« sei 3 ). 

Unverkennbar nahert sich diese Hypothcse, indem sie eine dem 
Seelenglauben vorausgehende mythologische Urform zu gewinnen 
sucht, wieder stark der naturmythologischen Theorie. Das Ziel, das sie 
erreicht, ist in der Tat gewissermaOen das entgcgengesetztc von dem, 
das sie erstrebt. Denn in Wahrheit stcht dicser Praanimismus, wenn wir 
den Maflstab religioser Entwicklung an ihn anlegen, wesentlich holier 
als der Animismus, da seine Sphare die Anfange des Naturmythus 
und des Seelenglaubens gleichzeitig umfaBt. Darin trifft er eben 
mit der alten naturmythologischen Theorie zusammen, die gleichfalls 
von der Voraussetzung ausgegangen war, alle moglichen Naturobjekte 
wiirden als personifizierte iibernaturliche, mit Zauberkraft ausgeriistete 
Wesen betrachtet, und die nicht anders die Seelenvorstellungen auf 


*) R. R. Marett, Pre-animistic Religion, Folk-Lore, London, XI, 1900, p. 168. 

2 ) Das englische <nvc , das Marett zur Bezeichnung dieses allgemcinen Gefuhls an- 
wendet, ist im Deutschen nicht durch ein einziges Wort wiederzugeben. Es v<jreinigt 
wohl diese drei Begriffe in sich. 

3 J Marett, a. a. O. p. 181 ff. Vgl. auch J. N. B. Hewitt, Orenda and a Definition 
of Religion, American Anthropologist, 1902, p. 735 ff. Bei K. Th. Preufl dagegen 
scheint die praanimistische Stufe im wesentlichen mit dem Zauberglauben zusammen- 
zufallen (Globus, Bd. 87, 1905, S. 347 ff., 3S0 ff.). 
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dieser allgcmeinen Grundlage dcr Belebung und Vergeistigung der 
Dinge hatte entstehcn lassen. Darin liegt nun freilich noch kein 
Bevveis gegen die Richtigkeit der Hypothese. Ob Naturmythus oder 
Animatismus, der Name tut nichts zur Sache. Dennoch ist es gerade 
das Verhaltnis, in das die neue Hypothese zum Animismus tritt, was 
sie auch der naturmythologischen Theorie gegeniiber in Nachteil setzt. 
Mag die letztere in ihrer Einseitigkeit unhaltbar sein, fiir viele Be- 
standteile des mythologischen Denkens bleibt sie mit der erforder- 
lichen Berichtigung ihrer psychologischen Fehlgriffe zu Recht be- 
stehen. Auch ist es, wie wir im nachsten Kapitel sehen werden, in 
der Tat die Naturmythologie, die den Seelenmythus vornehmlich in 
den Richtungen weiterbildet, in denen er dann von der Philosophic 
aufgenommen wird, um von da aus wieder auf die religiose Ent- 
wicklung zuriickzuwirken. Dabei hatte die naturmythologische Theorie 
die Seelenvorstellungen zwar in die kosmogonischcn und eschatologi- 
schen Vorstellungen des Naturmythus cingeordnet, ihnen aber immer- 
hin neben diesen eine gewisse Selbstandigkeit zugestanden. Der Pra- 
animismus dagegen will die Seelenvorstellungen und den Naturmythus 
zugleich aus einem allgemeineren Glauben an das Belebtsein und die 
Zauberwirkungen der Dinge ableiten. Darum soli dieser Anfang des 
Mythus »Animatismus* und »Supernaturalismus« zugleich sein. Auf 
solche Weise ist die praanimistische Theorie eigentlich eine abstrakter 
gcwordene Naturmythologie. Denn nach ihr steht im Anfang alles 
Denkens die Unterscheidung von Geist und Korper, und indem die 
Geister bald von den verschiedensten Korpern Besitz ergreifen, bald 
ohne deutlich erkennbares Substrat bestehen konnen, bilden die Vor¬ 
stellungen von Seelen, von Naturgottcrn und der Glaube an Zauber¬ 
wirkungen durch unsichtbare Machte nur verschiedene Ausstrahlungen 
einer solchen angeblich ihnen alien vorangehenden Anschauung. So 
schliigt der Praanimismus in dem Streben, alle mythologischen Er- 
scheinungen auf eine letzte gemeinsame Grundlage zuriickzufiihren, 
in einen »Supernaturalismus« um, der, im Widerspruch mit allem, 
was wir bei der Entwicklung primitiver Vorstellungen beobachten 
konnen, die Vorstellung des Ubersinnliclien der des Sinnlichen vor- 
ausgchen laGt, — eine Umkehrung, durch die es dann allerdings 
leicht wird, auch die Anfange der Religion ohne weiteres mit denen 
der Mythologie zusammenfallen zu lassen. 
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Zvvei Bewcisgriinde sind es nun, die fur die Annahme einer solchen 
allgemeinen Stufe des Geisterglaubens ins Feld gefiihrt werden: ein 
logischer und ein ethnologischer. Der logische besteht darin, daB 
dcr gemeinsame Faktor aller mythologischen und primitiven religiosen 
Vorstellungcn, das Gefiihl des Grauens und der Furcht, der Ver- 
ehrung und Unterwerfung, nie an die sinnlichen Dinge als solche, 
sondern an die geistigen Machte sich richte, die der Mensch hinter 
dicsen Dingcn verborgen denke 1 ). Der ethnologischc Beweis beruft 
sich darauf, daB die Geister- und Zaubervorstellungen ihrer Verbrei- 
tung nach die allgemeinsten seicn, und daB sie insbesondere in vielen 
Fallen auch bei Volkcrn angetroffen werden, bei denen die gewohn- 
lichen Seelenvorstellungen keine nennenswerte Rolle spielen 2 ). 

Von diesen beiden Argumenten ist das logische offcnbar ein Ab- 
legcr jener Reflexionspsychologie, die uns schon so oft in ihren das 
natiirliche Verhaltnis der Erschcinungen falschenden und nicht selten 
umkehrenden Wirkungen begegnet ist. Wcnn wir irgendeinen mytho¬ 
logischen Begrifif, z. B. den der an den Korper gebundenen Seele, 
einem andern, allgemeinercn, z. B. dem irgendeines frei oder gebunden 
existierenden geistigen Wesens, logisch subsumieren konncn, so liegt 
darin nicht der geringste Beweis, daB diese allgemeine der konkrete- 
ren Vorstellung auch tatsachlich vorangegangen sei, sondern, soweit 
in solchen Fragen iiberhaupt die Tatsachen das entscheidende Wort 
haben, wird eher das Gegenteil zu erwarten sein. Das Konkrete ist 


x ) Marett, a. a. O. p. 175. 

2 ) PreuB (Globus, Bd. 87, S. 382), dcr ganz besonders fiir dieses ethnologische 
Argument eintritt, unterscheidet sich allerdings darin von den andern Verteidigern 
der praanimistischen Hypothese, daB er cine allgemeine Geistertheorie ablehnt, aber 
>substantielle Verwandlungsdamonen« als die Ausgangspunkte aller Geister-, Gotter- 
und Seelenvorstellungen voraussetzt, d. h. damonischer Kriifte, die immer an gewisse 
Substrate gebunden seien, wobei aber diese in der mannigfaltigsten Weise wechseln 
konnten. Trotzdem nimmt auch PreuB eine Lokalisation der Diimonen innerhalb 
dieser Korper an. Man stelle sich unter ihnen namlich »scheinbar weniger substan- 
tielle, aber (den Naturobjekten) wesensgleiche Dinge vor, die wegen ihrer Kleinheit 
und Substanz eher in anderen Objekten wirken« (a. a. O. S. 382). Ich lasse dahin- 
gestellt, inwieweit sich diese Definition der Damonen als kleiner Kbrperchen in andern 
Korpern durch irgendwelcbe ethnologische Tatsachen stiitzen laBt. Jedenfalls ist klar, 
daB PreuB den Damonenvorstellungen eine Prioritat vor den Seelenvorstellungen zu- 
schreibt, wobei die letzteren erst’durch eine Art Spezialisierung, z. B. durch die Lo¬ 
kalisation in Ahnen, aus jenen hervorgegangen seien. 
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immer zuerst da, und wenn in irgendeiner mythologischen Vorstellung 
Elemente zusammcngeflossen sind, die sich in verschiedenen spezielle- 
ren Gestaltungen wiederfinden, so hat sie daher die Prasumtion eines 
sekundaren Ursprungs fiir sich. Anders verhalt es sich mit dem 
ethnoiogischen Argument. Hier ist die groftere Verbreitung einer 
Glaubens- oder Kultform ein Symptom, das an sich mehrfacher Deu- 
tung fahig ist, und wo es nur auf die naheren Umstande ankommt, 
fiir welche dieser Deutungen man sich entscheiden soil. Im allge- 
meinen sind drei Falle moglich: entweder ist die verbreitetere und 
vorherrschende Form in der Tat die urspriinglichere, die speziellere 
ist ein Ableger, der unter gewissen hinzutretenden Bedingungen aus 
ihr hcrvorgegangen ist; oder es ist umgekehrt die letztere die eigent- 
lichc Wurzel, aus der sich jene verbreitetere Form als ein alles iiber- 
wuchernder Seitcntrieb entwickelt hat; oder endlich beide Formen 
sind iiberhaupt unabhangig voneinander, und es laOt sich daher aus 
dem Ubergewicht der einen oder andern nicht schlieften, welche von 
ihnen oder ob cine die prjmare sei. 

Nun ist es klar, daft es weder cthnologische noch historische Kri- 
terien gibt, aus denen sich in diesem Fall entscheiden liefte, welche 
dieser drei Moglichkeiten die wahrscheinlichc oder gar die aus inneren 
Griinden notwendige sei. Die ethnoiogischen Griinde versagen. weil 
eben nach den bloften Verbreitungsverhaltnissen jeder der drei Falle 
moglich ist. Die historischen Anhaltspunkte sind unzulanglich, weil 
sowohl die Anfiinge der Seelen- wie die der Damonenvorstellungen 
in vorhistorische Zeiten zurtickreichen, so daft wir beide I stets 
nebencinander antreffen. In Wahrheit bleibt daher in diesem Fall 
die psychologische Fragestellung allein iibrig. Hier wird man nun 
die dritte der obcn angefuhrten Moglichkeiten von vornherein aus- 
scheiden dlirfen: Seelen-, Zauber- und Damonenvorstellungen stehen 
iiberall in so engen Beziehungen zueinander, und sie werden durch 
so unmcrkliche Ubergange verbunden, daft man eine vollige Unab- 
hangigkeit nicht annehmen kann, und daft sogar eine relative Un- 
abhangigkeit, wie sie etwa dem Naturmythus zukommt, iiiifterst un- 
wahrschcinlich sein wtirde. Es bleibt also nur die Frage: ist der 
Seelenkult eine spezielle Form des Damonenglaubens, oder ist um¬ 
gekehrt der Damonenglaube aus einer natiirlichen Weiterentwicklung 
der primitiven Seelenvorstellungen hcrvorgegangen? Diese Frage 
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zerfallt aber wieder in zwei Unterfragen. Erstens: welche unter bei- 
den Vorstellungsformen erscheint nach ihren psychologischen Merk- 
malen als die ursprtinglichere ? und zweitens: in welcher der beiden 
moglichen Richtungen erscheint ein Ubergang psychologisch begreif- 
lich oder in einzelnen Fallen nachweisbar? Stellt man die Fragen 
so, dann kann die Antwort vor allem dann nicht zweifelhaft sein, 
wenn man sich die Seelenvorstellungen selbst in ihren wirklichen, 
nicht durch die Ubertragung spaterer Begriffe veranderten Ursprungs- 
formen zu vergegenwartigen sucht. Hier sind alle die oben beige- 
brachten Merkmale der Ursprtinglichkeit des primitiven Animismus 
zugleich Zeugnisse fur die Prioritat der Seelenvorstellungen. In der 
weiteren Entwicklung, die diese Vorstellungen unter den natiirlichen 
Antrieben der Lebensbedingungen und der in diesen gelegenen neuen 
psychischen Motive mit sich fuhren, treten uns aber auch die wirk- 
samen Momente entgegen, die den Animalismus und Manismus auf 
der cinen, den Damonenkultus auf der andern Seite als Entwicklungs- 
produkte der urspriinglichen Seelenvorstellungen mit innerer Not- 
wendigkeit hcrvortreiben. Dagegen sehcn wir uns die YVege eines 
wirklichen psychologischen Verstandnisses tiberall verlegt, sobald wir 
den Versuch machen wollen, die Vorgange in umgekehrter Richtung 
zu begreifen. Als wichtige Mittelglieder treten nun aber allerdings in 
diese Entwicklung die Zaubervorstellungen ein. Sie sind schon 
mit den primitiven Seelenvorstellungen auf das engste verkniipft, und 
sie werden dann weiterhin die Hauptquellen des sich ausbildenden 
Seelenkultus. Selbst noch inmitten des primitiven Seelenglaubens 
stehend, bilden sie so zugleich die hauptsachlichsten psychischen 
Krafte, die aus ihm zu jenen hoheren und umfassenderen Formen 
animistischer Vorstellungen hiniiberfuhren. 


2. Der Ursprung der Zaubervorstellungen. 

a. Zauberglaube und Naturkausalitat. 

Innerhalb des primitiven Animismus nimmt der Zauberglaube eine 
in alle andern Erscheinungen eingreifende Stellung ein, in der er zu¬ 
gleich wegen seines Einflusses auf die Entwicklung der urspriinglichen 
Kultformen eine besondere Bedeutung erhalt. Alle jene Handlungen, 
die darauf abzielen, die seelischen Krafte eines andern Menschen 

Wundt, Volkerpsychologie 11,2. 12 
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sich anzueignen, oder den Verstorbenen von den Lebenden fern zu 
halten und ihn unschadlich zu machen, also die samtlichen Hand- 
lungen, die mutmafllich den eigentllichen Keim des Totenkultus aus- 
machen, fallen bereits in dieses Gebiet. Aber der Zauberglaube um- 
faOt auch Wirkungen, die nach der Meinung des primitiven Menschen 
der Lebende auf den Lebenden auszuiiben, oder denen dieser auf 
ahnlichem Wege zu begegnen vermag. Denn unter Zauber werden 
wir nach der Bedeutung, die das Wort als zusammenfassender Aus- 
druck gewisser Vorstellungen und Brauche angenommen hat, jede 
Wirkung verstehen miissen, die auf eine vollig unbegreifliche Weise 
von Menschen oder Geistern ausgeiibt werden kann, um Heil oder 
Unheil hervorzubringen, oder auch um drohendes Unheil abzuvvehren. 
In diesem weitesten Sinne genommen ist das Wunder nur eine Unter- 
form oder, wenn man will, eine hohere Entwicklungsform des Zaubers, 
ein Zauber, der nicht mehr, wie der gewohnliche, Menschen und 
Geistern jeder Art, sondern nur noch Gottern oder bevorzugten 
menschlichen Personlichkeiten zu Gebote steht. In dieser engeren 
Begriffsbestimmung des Wunders liegt aber schon, daft es eben nichts 
anderes als eine hohere Entwicklungsform des Zaubers ist, wie dies 
denn auch sein Ursprung aus dem letzteren bestatigt. Unter diesem 
Gesichtspunkt betrachtet scheidet sich fur den Naturmenschen alles 
Geschehen in zwei grofle Gebiete: in die gemeinen alltaglichen Er- 
eignisse, die als etwas Selbstverstandliches hingenommen werden, und 
in die ungewohnlichen, seine Neugierde und vor allem seine Furcht 
und sein Staunen erregenden Erscheinungen. Zu den ersteren ge- 
horen der Wechsel von Tag und Nacht, von Wachen und Schlaf, 
die menschlichen Triebe und ihre Befriedigung. Alle diese Dinge 
sind da: sie sind in so unveranderlicher Ordnung gegeben, daQ die 
Vorstellung, sie konnten moglicherweise auch nicht sein, oder es be- 
diirfe eines Eingreifens auDer ihnen stehender Kraftc, um sie hervor- 
zubringen, nicht auflcommt. Zu der zweiten Klasse gehoren vor 
allem Krankheit und Tod, sodann Unfalle aller Art, merkwiirdige 
Traume und Visionen, endlich die ungewohnlichen, nicht in regel- 
mafligen Perioden wiederkehrenden Naturereignisse, namentlich wenn 
sie Furcht und Schrecken erregen, wie das Gewitter, oder wenn sie 
mit Bangen ersehnt werden, wie in der heiOen Zone der erquickende 
und befruchtende Regen. Dieses Verhaltnis des regelmaOigen Laufs 
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der Natur und der Lebensvorgange zu den ausnahmsweisen und be- 
sonders zu den die Afifekte erregenden Erscheinungen muB man sich 
gegenwartig halten, um die Stellung, die der Zauberglaube im primi- 
tiven BewuBtsein einnimmt, zu wiirdigen. 

Die iibliche Auffassung der Philosophen und der in wie auBerhalb 
der Philosophic herrschenden Vulgarpsychologie geht bekanntlich da- 
hin, daB die Welt- und Lebensanschauungen des Menschen auf jeder 
Stufe seiner Entwicklung aus einem von friih an sich regenden Kausal- 
bediirfnis entsprungen seien. Fiir alles suche demnach schon der primi¬ 
tive Mensch nach irgend einer Erklarung, fiir das Alltagliche wie fiir das 
Ungewohnliche. Diese Ansicht, bei der es im iibrigen vollkommen 
gleichgiiltig bleibt, ob man einen a priori im Menschen liegenden oder 
einen selbst erst aus der Erfahrung entstandenen Kausaltrieb an- 
nimmt, erweist sich jedoch bei naherem Zusehen als vollig unhaltbar. 
Dem Gewohnten und Alltaglichen gegeniiber empfindet zweifellos der 
Naturmensch, gerade so wie das Kind auf einer frtiheren Lebensstufe, 
iiberhaupt kein Kausalbediirfnis. Auch die regelmaBige Aufeinander- 
folge gewisser Erscheinungen gehort zu jenen tatsachlichen Eigen- 
schaften der Dinge, die der Mensch hinnimmt, wie sie gegeben sind, 
und die er sich eben wegen ihrer RegelmaBigkeit unmoglich hinweg- 
denken kann. Anders, wenn dieser gewohnte Lauf der Dinge durch 
ein plotzliches, unerwartctes Ereignis gestort oder ganz unterbrochen 
wird. Der plotzlich einfallende Rcgen, das Gewitter, der einher- 
stiirmende Orkan oder die iiberschwemmende Flut, das sind meteoro- 
logische Ereignisse, die ganz anders als ein Wechsel der Jahres- und 
Tageszeiten das Gemiit erregen. Aber auch sie treten zunachst noch 
zuriick gegeniiber dem ungeheuren Eindruck von Krankheit und Tod. 
Das Ficber, das den Menschen schncll wie der Blitz erfaBt, seinen 
Korper ins Mark erschiittert und seine Seele mit crschreckenden 
Visionen erfiillt, der Schmerz, der wie der Pfeil des Feindes, doch 
von einer unsichtbaren Hand geschleudert, plotzlich seinen Leib durch- 
bohrt, der Tod, der ihn als Folge dieser heimtiickischen Machte der 
Krankheit plotzlich und unversehcns hinwegrafft, das sind Ereignisse, 
die Grauen und Furcht einfloBen, Grauen vor dem Kranken und Toten, 
Furcht vor dem gleichen Schicksal, das jeden im niichsten Augenblick 
treffen kann. Wenn man also einmal von einem Erwachen des Kausal- 
bcdiirfnisses reden will, so muB sogleich hinzugcfiigt werden, daB 
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dieses Bediirfnis urspriinglich nie und nimmer dem regelmaGigen 
Verlauf der Erscheinungen gegeniiber entsteht, sondern daft es sich 
regt, wo das Unerwartete geschieht, und daft es auch dann erst in 
seiner ganzen Starke erwacht, wenn dieses unerwartete Ereignis zu- 
gleich Leib und Leben des Menschen selbst gefahrdet. Denn auch 
jene meteorologischcn Ereignisse, die sich dem gewohnten Lauf der 
Dinge nicht cinfugen, wie das Gewitter, der ersehnte Rcgen, die 
Uberschwemmung, sie riicken erst dadurcli einigermaften in gleiche 
Linie mit den direkt den Menschen treffenden Unfallen, daft sie 
iro-endwie auf ihn zuriickwirken und so die namlichen Gefiihle von 
Furcht und Schrecken wachrufen. Angesichts der volkerpsych ologi- 
schen Tatsachen konnte man also David Humes bekannte Kausalitats- 
theorie vollstandig umkehren. Nicht die regelmaftigc und gewohnheits- 
maOige Folge der Erscheinungen ist es, aus der die Vorstellung einer 
Kausalitat hervorgeht, sondern im Gegenteil: das Unerwartete, Unge- 
wohnte, das, weil es aus dem regelmaftigen Lauf der Ereignisse heraus- 
tritt, Schrecken, Furcht oder Staunen wachruft. 

Immerhin wiirde auch mit dieser Umdeutung die Ableitung der 
Zaubervorstellungen aus einem Kausalitatsbediirfnis den Ursprung der 
Erscheinungen in ein falsches Licht riicken, weil man dabei den wirk- 
lichen psychischen Vorgangen einen Begriff substituierte, der einer 
viel spateren Stufe geistiger Entwicklung und in letzter Instanz wohl 
ebenfalls dem eigenen Standpunkt entnommen ist 1 ). Wenn den 
Naturmenschen plotzlich der Schmerz der Krankheit uberfallt, so sind 
die Empfindungen und Gefiihle, die er erlcbt, allerdings ungevyohnte. 
Aber vbllig neu sind sie doch keincswegs. Verwundungen im Kampf, 
Verletzungen und mancherlei im gewohnten Lauf des Lebens sich er- 
eignende Unfalle haben ihm mannigfach schon Schmerz und Schreclc 


x ) In seinem durcli die Fiille der gesammelten Tatsachen hochst verdieustvollen 
Werke >The golden Boughc bemcrkt J. G. Frazer, der Grundsatz des Zauberglaubigen 
sei im wesentlicken identisch mit dem der modernen Wissenschaft: er glanbe an eine 
unveranderliche Ordnung und Gleichformigkeit der Natur. Sein verhiingnisvoller Irr- 
tum bestehe nur darin, dall er sich von den Naturgesetzen falsche Vorstellungen 
mache (a. a. O. I 2 , p. 60 ff.). Damit gibt Frazer nur der gelaufigen Anschauung Aus- 
druck, dab die primitive Mythologie im wesentlichen eine primitive Wissenschaft sei. 
Im Gegensatz hierzu scheint es mir, dab vor allem der Zauberglaube, wenn man ihn 
unbefangen betrachtet, ohne Vorstellungen, die ihm selbst fremd sind, in ihn hinein- 
zulegen, die eindringlichste Widerlegung dieser Anschauung enthiilt. 
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gebracht. Dennoch gehoren diese fur ihn, gerade so wie der Wechsel 
von Tag und Nacht, von Hunger und Sattigung, so lange zu den 
selbstverstandlichen Erlebnissen, als bei ihnen die aufleren Umstiinde 
nicht fehlen, denen sie unausbleiblich folgen. Daft der Pfeil des 
Feindes Schmerz bereitet, oder daft die mlihselige Wanderung auf 
schwierigen Pfaden hinfallig macht, das gehort vielleicht nicht zum 
alltaglichen Wechscl des Lebens, aber es gehort ebensogut wie dieser 
zu den Ereignissen, die ohne Nachdenken hingenommen werden, weil 
sie nie anders gewesen sind und nie anders sein konnen. Doch, wenn 
der namliche Schmerz den Menschen iiberfallt, den keine Verletzung 
getroffen, und wenn die Erschopfung den iibermannt, der seine Krafte 
geschont und sich soeben noch ihres Gebrauches erfreut hat, dann 
fehlt das gewohnte Band der Vorstellungen, und die Liicke, die so 
entsteht, wird nun notwendig erganzt durch freie Assoziationen, die 
der verwandte Gefiihlston wachruft. Der Schmerz der Krankheit, 
auch wenn er von keiner Wafife eines verfolgenden Feindes her- 
riihrt, verbindet sich mit der Vorstellung des feindlich Gesinnten, 
der ihn hatte senden konnen; das Gefiihl der Schwache, das der 
Fieberanfall hervorruft, verbindet sich mit den hemmenden Angst- 
gefiihlen, die die Drangsal des Unterliegenden, oder die wohl auch 
in Traumen das Erscheinen jiingst Verstorbener begleiten. Solche 
Assoziationen, einmal entstanden, verweben sich dann zu komplexen 
Gebilden, indem die Affekte der Furcht vielfach selbst erst Traum- 
bilder oder Visionen auslosen, die jene zuerst noch unbestimmten Vor¬ 
stellungen zu lebendiger Wirklichkeit gestalten. Einmal entstanden, 
werden dann die so aus den individuellen Erlebnissen heraus srebil- 
deten Vorstellungen mehr und mehr ein gemeinsamer Besitz. Was 
der eine zu erleben glaubte, lenkt die Vorstellungen des andern, dem 
das ahnliche begegnet. So bilden sich ebensogut innerhalb einer Be- 
volkerung relativ gleichformige Zaubervorstellungen und Zauberkulte, 
wie in der redenden Gemeinschaft und ihren sozialen Ordnungen 
Normen der Sprache und der Lebensgewohnheiten entstehen. Nur 
bleiben begreiflicherweise die Sprache und die Normen des taglichen 
Lebens in festere Grenzen eingeschlossen, als jene von vornherein 
in der Region des Ungewohnten, Uberraschenden und Erschrecken- 
den entspringenden Anschauungen und Brauche. 

Neben der Krankheit bietet beim primitiven Menschen der Tod 
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den haufigsten AnlaO zur Bildung von Zaubervorstellungen. Wo die 
Krankheit zum Tode fiihrt, da erscheint ohnehin dieser Ubergatig als 
eine vveitere Folge der Zauberwirkungen, denen jene ihren Ursprung 
verdankt; und wo der Tod plotzlich und unerwartet cintritt, ohne 
Krankheit, und ohne daft ihn die Waffe des Feindes oder sonst ein 
auflerlich sichtbares Ereignis herbeifiihrt, da fordert nun um so mehr 
der erschreckende Eindruck die Annahme eines machtigen Zaubers 
heraus. Einmal entstanden, kann auch diese Vorstellung iiber an- 
dere Vorfalle des Lebens sich ausbreiten, iiber gliickliche und un- 
gliickliche, und schlieOlich geht sie vom Unerwarteten auf das Er- 
wartete iiber: der Krieger, der zum Kampfe auszieht, der Mann, der 
ein Weib nimmt oder der einen heimlichen Anschlag ausfiihrt, sie alle 
suchen sich, der eine den Sieg, der andere die Treue, der dritte den 
Erfolg seiner List durch Zauber zu sichern. Wird die Kultur des 
Bodens mit ihren von Regen, Sonnenschein und anderen meteoro- 
logischen Einfliissen abhangigen Erfolgen zu einem wichtigen Faktor 
in der Fiirsorge fur die Lebensbediirfnisse, so tritt dann zu jenen all- 
gemein menschlichen Motiven der Wetterzauber und der Kultus der 
Fruchtbarkeitsdamonen, Erscheinungen, in denen der Zauberglaube 
in den Naturmythus und in das Gebiet des aus dem primitiven Ani- 
mismus erwachsenden Damonenkuitus hiniiberfiihrt. Fiir den Zauber- 
giauben als solchen sind diese weiteren Entwicklungen vor allem 
deshalb wichtig, weil sie es sind, die durch die Gemeinsamkeit der 
Not und Gefahr, die in diesem Fall zahlreiche Volksgenossen zur Aus- 
libung bestimmter Zauberhandlungen verbindet, zugleich iibereinstim- 
mende und mehr und mehr durch die Uberlieferung sich befestigende 
Kulte hervorbringen. 

Fiir alle diese Erscheinungen des Zauberglaubens und ihre Weiter- 
entwicklungen zu einem regelmaftigen Zauberkultus trifft nun aber 
die gelaufige Auffassung, die den Ursprung der Zaubervorstellungen 
gewissermaflen in einer auf Abwege geratenen kausalen Interpretation 
sieht, durchaus nicht zu. Denn die Voraussetzung dieser Theorie, 
wonach der Naturmensch iibcrhaupt zu einer kausalen Verkniipfung 
der Ereignisse geneigt oder genotigt sei, beruht auf einem psycho- 
logischen Irrtum. Vielmehr gibt es fiir jenen in dem regelmafiigen 
Verlauf der Erscheinungen nur ein einziges Gebiet von Vorgangen, 
wo er eine Folge in dem Sinne als notwendig verkniipft mit dem 
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Vorausgehenden ansieht, daO er sie auch in einem kiinftigen Fall 
nicht nur wiedererwartet, sondern sogar selbsttatig herbeifiihrt: das 
ist das Gebiet der eigenen Willenshandlungen. Freilich ist auch hier 
die Folge der Ereignisse nur tatsachlich gegeben, und sie gilt als 
eine selbstverstandliche, weil sie nie anders gewesen ist. Aber in 
diesem Fall tritt ein weiteres Moment hinzu: es besteht in dem un- 
mittelbaren, an die begleitenden Empfindungen und Gefiihle gebun- 
denen BewuBtsein der eigenen Macht iiber den Eintritt des Er- 
eignisses. Das, und nicht die Vorstellung ciner Regelmafligkeit, die 
wir passiv erleben, ist, wie im Grunde schon Berkeley richtig gesehen 
hat, der wahre psychologische Ursprung aller Kausalitat; nur daB 
freilich dieser Philosoph jenen Anfang zugleich fur das Ende erklarte, 
wahrend doch das wirkliche Kausalprinzip erst mit der volligen Eli¬ 
mination seines subjektiven Ursprungs beginnt x ). Hier bildet nun 
gerade der Zauberglaube ein wichtiges Mittelglied in der Entwicklung 
des primitiven BewuBtseins. Denn nicht der rcgelmaBige Verlauf der 
Erschcinungen ist es, der zuerst die Vorstellung erweckt, daB auch 
auBerhalb des eigenen willkurlichen Handelns Vorgange existieren, 
die aus einer in ihnen selbst liegendcn Kraft entspringen. Vor allem 
die Entwicklung der mythologischen Vorstellungen widerlegt diese 
Meinung, durch die dereinst die konstruktive Mythologie verfiihrt 
wurde, den Ursprung aller Mythenbildung in dem Naturmythus zu 
sehen, da dieser in der Tat zum Teil in einer solchen Ubcrtragung 
des eigenen Wollens und Handelns auf die AuBendinge besteht. Wie 
irrig aber diese Meinung ist, geht daraus hervor, das auf der primi¬ 
tiven Stufe, auf welcher der Zauberglaube die unbeschrankte Herr- 
schaft fiihrt, in der Regel nur wenige, teilweise vielleicht von auBen 
her verschlagene Triimmer eines Naturmythus existieren. Auf 
die Frage, was die Sonne und die Sterne seien, antworteten die 
Australier von Neusiidwales: »das haben andere Schwarze ge- 
macht«, ganz im Sinne ihrcr sonstigen Auffassung meteorologischer 
Ereignisse, besonders des Regens, der nach ihrer Meinung von Zau- 
berern erzeugt wird * 2 ). Wenn an andern Orten Australiens Vor¬ 
stellungen von Himmel und Holle vorkommen, oder wenn die Papuas 


x ) Berkeley, Treatise on the principles of human knowledge, 17 10 ? § I 0 5 * 

2 ) Lumholtz, a. a. O. S. 328. Vgl. auch Curr, a. a. O. 
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auf Neu-Guinea die Sterne fiir die Seelen Verstorbener halten und auf 
einen siidlich gelegenen Ort hinweisen, an dem ihr Weg zum Hirnmel 
beginne, so sind das sichtlich Vorstellungen, die teils unter den* 
EinfluB der christlichen Mission, teils aber auch unter der Mitwirkung 
eingewanderter, iiber ganz Ozeanien verbreiteter Mythen- und Marchen- 
stoffe entstanden sind. Wenn uns daher bei Hottentotcn und Busch- 
mannern Marchendichtungen begegnen, in denen ahnliche Mythen- 
motive anklingen, wahrend auf der andern Seite von alteren Reisen- 
den berichtet wird, daB die Hottentotten die Sonne fiir ein glanzendes 
Stiick Speck erklarten, so werden wir vielleicht mehr in dieser letzten 
AuBerung als in den nebenhergehenden Marchen- und Fabelerzahlungen 
den Ausdruck der wirklichen Vorstellungen dieser Stamme zu sehen 
haben x ). 

So sind es denn auch nicht die in der Periode der Entwicklung 
des Zauberglaubens allem Anscheine nach in Glauben und Kultus 
noch vollig zuriicktretenden Naturmythen, sondern die Seelenvor- 
stellungen, die bei jener alien Zauberglauben beherrschenden un- 
mittelbaren Ubertragung des eigenen Wollens und Tuns auf gewisse 
Erlebnisse die entscheidende Rolle spielen. Die Krankheit, den Tod 
und anderes MiBgeschick hat nach diesen Vorstellungen ein mensch- 
licher Wille hervorgebracht. Nur wirkt dieser nicht in der unmittel- 
baren Beriihrung*, wie bei den gewohnlichen Willenshandlungen, son¬ 
dern das Uberraschende und Erschreckende des Ereignisses liegt darin, 
daB der zauberhafte Wille in die Feme wirkt. So ist es die Zauber- 
vorstellung, in der zum erstenmal das Verhaltnis des Handelnden zu 
seiner Handlung auf Ereignisse ubertragen wird, die auBerhalb der 
subjektiven Willenssphare liegen. Freilich wird diese Objektivierung 
hier noch ganz in der Form des menschlichen Wollens gedacht, und 
es wird daher das Geschehen selbst direkt auf ein menschliches 
Wollen zuriickgefuhrt. Aber indem der zauberhafte Wille allmahlich 
auch die Naturerscheinungen, wie Regen und Sonnenschein, Gewitter 
und Uberschwemmung und andere gewiinschte oder unerwiinschte Er¬ 
eignisse in sich aufnimmt, bereitet sich hier bereits jener weitere 
Schritt zur Bildung des Begriffs einer Naturkausalitat vor, die der 


x ) Lumholtz, a. a. O. S. 331. Schellong, a. a. O. S. 25. Waitz, Anthropologie der 
Naturvolker, II, S. 328. W. H. J. Bleek, A brief Account of Bushman Folklore, 1875. 
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Naturmythus dann in allgemeiner Form weiterentwickelt, indem er die 
Naturerscheinungen selbst in wollende und handelnde Wesen umwan- 
delt. Der primitive Zauberglaube hat diesen Standpunkt noch nicht 
erreicht. Er bevvegt sich noch ganz in der Sphare mcnschlichen 
Tuns. Auf andere Menschen, auf lebende oder auf die Geister ver- 
storbener oder auf einer weiteren Stufe auf Tiere und schlieftlich auf 
Objekte, auf die der Zauber durch einen menschlichen Willen iiber- 
tragen ist, gehen daher alle Zaubervorstellungen zuriick. Hierin ver- 
raten aber diese zugleich ihre Zugehorigkeit zu den Vorstellungen 
des primitiven, wesentlich noch auf die menschliche Seele zuriick- 
gehenden Animismus. 


b. Verhaltnis des Zauberglaubens zu den Seelenvorstellu ngen. 

Dieser Zusammenhang bestatigt sich dann auch darin, daft die 
Zauberhandlungen, deren Verbreitung auf ihre Urspriinglichkeit 
schlieften laftt, in unmittelbarer Beziehung stehen zu den Grundformen 
primitive!* Seelenvorstellungen. Der Zauber sovvohl wie der Gegen- 
zauber, der jenen unschadlich machen soli, sind Handlungen der 
Seele oder vielmchr irgendeiner der Seelen, die sich der Naturmensch 
im Korper oder auftcrhalb des Korpers, dem sie zugehoren, vorstellt. 
Besonders drei dieser Seelen, die an den Korper gebundene, die 
hauptsachlich in den Nieren und Geschlechtsorganen ihren Sitz hat 
sodann die weitere, die im Blick nach auften tritt, und endlich als 
dritte, die Schattenseele, die, vom Korper getrennt, schrankenlos in 
die Feme schweift, sie spielen bei dem Zauberglauben die entschci- 
dende Rolle. Zu den verbreitetsten und darum wahrschcinlich altesten 
der hierher gehorigen Vorstellungen gehort die, daft der Blick des 
Menschen, namentlich aber der Blick gewisser Menschen auf andere 
schadigend einwirken, ihnen Krankheit, Tod oder Ungliick bringcn 
konne. Die Seele im Blick gehort ja neben der aus dem Traumbild 
entstehenden Schattenseele zu den urspriinglichsten, weit in die Zeit 
der Vorherrschaft der Korperseele zuriickrcichenden und darum schon 
der Stufe des primitiven Animismus angehorigen Seelenvorstellungen. 
Ist doch der Blick ganz an den lebenden Korper gebunden, so dafl 
nun in der dem primitiven Denken eigenen Umkehrung der Be- 
ziehungen der Blick selbst die Eigenschaft der belebenden und be- 
seelenden Kraft gewinnen kann. Der Glaube an den »bosen Blick« 
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ist daher zunachst nur eine Weiterbildung der Vorstellung, dab im 
Blick die Seele nach auOen trete, woran sich unmittelbar die andere 
anschlieflt, daft sie oder der Wille dessen, dem sie zugehort, auflere 
Wirkungen hervorbringen konne. Von da liegt es dann nahe, 
an gewisse Eigenschaften des Blicks, namlich einerseits an den 
»stechenden«, scharf fixierenden, anderseits an den schielenden, der 
kein Objckt sicher ins Auge fafit, wiederum besonders diese schadi- 
genden Eigenschaften zu binden. Auch das ist nicht die Folge irgend- 
einer Reflexion, sondern der unmittelbaren Objektivierung der Gefiihle, 
die der Anblick erregt. Der stechende und der schielende Blick er- 
regen Unbehagen und in gesteigerter Form Grauen. Ist doch selbst der 
Kulturmensch noch zuweilen von dem nur diesem Eindruck zuzu.schrei- 
benden Glauben beherrscht, daft der eine wie der andere bose Ab- 
sichten oder mindestens ein boses Gewissen bedeute, obgleich doch 
der Schielende fur seinen Augcnmuskeldefekt ebcnsowenig etwas kann, 
wie derjenige, der iiber eine sichere Fixation vcrfiigt, fur diese Eigen- 
schaft moralisch verantwortlich ist. Wir brauchen nun in der Kultur 
nicht allzuviele Schritte zuriickzugehen, um zu beobachten, wie sich 
dieser Glaube unter dem Antrieb der Furcht, die der unheimlichc 
Blick einfloflt, in den Aberglauben verwandelt, daft dieser Blick 
direkt dem, den er trifft, schaden konne. Der vom bosen Blick aus- 
gehende Zauber wirkt aber auf die Korperseele, deren Kraft nach 
der Vorstellung des Naturmenschen wieder besonders in gewissen 
Organen, wie in der Niere, im Herzen, konzentriert ist: von diesen 
geht dann die Schwachung des Lebens aus, die der bose Blick be- 
wirkt, wenn er den Kranken und Siechen niederstreckt. Darum 
enthalt nun aber auch die Kraft, die einem solchen engeren Sitz 
der Korperseele eigen ist, den sichersten Gegenzauber. So tragt 
der Australicr ein Stuck der Niere oder des sie umgebenden Fettes 
aus dem Korper eines erschlagenen Feindes in einem Korb als 
Amulett um den Hals 1 ). Hier gehoren Zauber und Gegenzauber 
zu jenen Erbstticken primitiver Mythologie, die von den friihesten 
Anfangen des Seelenglaubens an bis in die Gegenwart herabreichen. 
Denn wenn bei Orientalen wie Griechen und Romern und nicht 
minder bei den alten Kulturvolkern der Neuen Welt der Phallus, 


l ) Lumholtz, a. a. O. S. 317. 
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und in abgeschwachter Nachbildung davon noch im heutigen Volks- 
aberglauben die geballte Faust mit dem eingeschlagenen Daumen 
als Gegenzauber und besonders als Schutzmittel gegen den bosen 
Blick gilt, so ist darin wohl immer noch eine Nachwirkung davon 
zu sptiren, daft den Nieren und ihrer Umgebung in dem ihnen in 
friiher Zeit zugeschriebenen Zusammenhang mit den Organen der 
Zeugung jene Bedeutung eines Sitzes seelischer Kraft zukam. In 
alien diesen Erscheinungen, von dem Nierenamulett des Neuhollan- 
ders bis zu der geballten Faust des Hexenglaubigcn der Gegenwart, 
begegnet uns also im Grunde ein und derselbe, nur freilich in 
seinen letzten Aufterungen stark umgcwandelte Trieb, die Macht 
der eigenen Seele gegentiber der schadigenden Einwirkung der 
fremden zu starken. Auf diese Weise sind Zauber und Gegenzauber 
zugleich ein Kampf zweier Seelen: der gebundenen, die in den Or¬ 
ganen der mannlichen Kraft ihren Sitz hat, und der nach auften tre- 
tenden, die sich zunachst im Blick kundgibt 1 ). 

Indem sich dieses Ausstromen und Hiniibenvirken der Seele im 
Blick anscheinend unmittelbar der Wahrnehmung aufdrangt, konnen 
sich nun aber damit weiterhin die den Traumbildern entsprungenen 
Vorstellungen von der in die Feme schweifenden Schattenseele vcr- 
binden. Schon die friiher erwahnte, gleichfalls auf die Urzeiten der 
Kultur zuriickgehende Sitte, dem Verstorbenen die Augen zuzudriicken, 
damit sein Geist nicht erscheine, weist unverkennbar auf diese Ver- 
bindung hin. Ist erst der Seele der VVeg durch die Pupillc ver- 
schlossen, so hofft man, daft sie auch ferner nicht als Schattcn 
wandern und in Traumbildern erscheinen werde. Darum kann nun 
das den Schlafenden bedrangende Traumbild ebenfalls unmittelbare 
Zauberwirkungen ausiiben. Besonders die Geister der jiingst Ver¬ 
storbenen sind es, die auf solche Weise die Lebenden heimsuchen 
oder ihnen, ohne daft sie gesehen werden, Nachstellungen bereiten. 
So ist es denn nicht unwahrscheinlich, daft diese Vorstellung des 
unbegrenzten und unsichtbaren Wanderns der Schattenseele, auf die 
andern Seelenvorstellungen iibergehend, an der fiir alien Zauber- 
glauben charakteristischen Anschauung einer geheimnisvollen Wir- 
kung in die Feme wesentlich beteiligt ist. Der Australicr wiirde dem 


x ) Uber hierher gehorige Formen. der Amulette vgl. unten 3 c. 
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Stiick getrockneter Niere, das er als Amulett um den Hals tragt, nicht 
die Wirkung beimessen konnen, dab es Pfeil und Lanze des Feindes 
und den bosen Blick fernhalt, wenn er nicht glaubte, die seelische 
Kraft dieses Mittels wirke in die Feme; und dieser Glaube wiirde 
schwerlich in ihm entstanden sein, wenn ihm nicht aus Traumen und 
Visionen die Vorstellung, dab die Geister auf unsichtbaren Wegen 
kommen und gehen und Wirkungen ausiiben, gelaufig ware. 

So durchkreuzen und verbinden sich iiberhaupt in dem Zauber- 
glauben alle die Motive, die uns in den verschiedenen Seelenvor- 
stellungen begegnet sind. Doch diese Vorstellungen selbst verbergen 
sich mehr und mehr hinter den Zwecken, die der Zauber erstrebt. 
Gleichwohl treten sie deutlich hervor, sobald es nur gelingt, die spii- 
teren Formen bis zu ihren Anfangen zuriickzuverfolgen. Weder von 
dem bosen Blick noch vollends von der als Gegenwehr gebraucliten 
geballten Faust wiirde heute wohl jemand mehr vermuten, dab hier 
Zauber wie Gegenzauber aus dem Seelenglauben herstammen; und 
doch macht dies der Zusammenhang mit andern, verwandten Er- 
scheinungen unzweifelhaft. So ordnen sich denn auch die verschie¬ 
denen Zauber mitt el, die sich wiederum mit grobcr Gleichformig- 
keit durch die Jahrtausende menschlicher Kultur erstrecken, entweder 
direkt den Seelenvorstellungen ein, indem sie auf dem Glauben an 
eine unmittelbare Wirkung von Seele auf Seele beruhen; oder sie 
tun dies in direkt, indem das Zaubermittel selbst erst auf die Seele 
einwirken und dadurch die Verzauberung hervorbringen soil. Dabei 
gehoren Zauber und Gegenzauber zwar bei jeder einzelnen Zauber- 
wirkung verschiedenen Seelenvorstellungen an, aber was im einen 
Fall als Zaubermittel dient, das kann unter Umstanden in einem an¬ 
dern die Rolle des Gegenzaubers iibernehmen. 

c. Direkter und indirekter Zauber. 

Unter den beiden Formen, deren eben gedacht wurde, ist nun der 
direkte Zauber, der in der unmittelbaren Wirkung von Seele 
auf Seele besteht, jedenfalls der primitivere. Er setzt die noch 
lebendig gebliebene Wirksamkeit der Seelenvorstellungen, auf die in 
letzter Instanz jeder Zauber zuriickgeht, voraus. Sobald diese Vor¬ 
stellungen in der Form, in der sie den Zauberglauben erzeugt haben, 
schwinden, geht daher von selbst die direkte Form des letzteren in 
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cine der indirekten Formen iiber. Ein augenfalliges Beispiel des di- 
rekten Zaubers in diesem Sinne ist das oben angefiihrte des bosen 
Blicks und seines Gegenzaubers in der urspriinglichen Bedeutung 
beider: Seele wirkt hier auf Scele. Ebenso kann aber die Schatten- 
seele, wenn sie im Traum erscheint und, wie im Alptraum, Atmung 
und Leben bedriingt, direkte Zauberwirkungen ausiiben. Besonders 
gehoren dahin jene Vorstellungen, nach denen Epilepsie und Wahn- 
sinn von einer fremden Scele herriihren, die von dem Korper Besitz 
genommen habe, oder zwischen der und der eigenen Seele ein Kampf 
sich entspinnt, dessen Aufterungen man in den Krampf- oder Tob- 
suchtanfallcn zu erblicken glaubt 1 ). Damit hangen dann weiterhin 
alle jene Zauberwirkungen zusammen, die man den Geistern der Ver- 
storbenen zuschreibt, und gegen die man sich teils durch Gegen- 
zauber, teils durch Hilfsmittel zu schiitzen sucht, die das Wieder- 
kommen der Seele verhiiten sollen, wie Festbinden der Leiche, 
umgekehrtc Lage im Grabe u. a., und die uns wiederum in erstaun- 
licher Ubereinstimmung bei Naturvolkern wie im heutigen Aber- 
glauben begegnen. Die enge Bcziehung von Zauber und Gegen- 
zauber zeigt sich hierbei zugleich darin, daft die Teile eines Leichnams 
vielfach als Amulette gelten, die gegen Zauber jeder Art schiitzen 
sollen. Wie die in der Leiche gebliebene Seele als schadenbringen- 
der Damon wiederkehren kann, so wird sie von dem Besitzer des 
Amuletts dem Schutz der eigenen Scele dienstbar gemacht 2 ). Ein 
anderer Zauber, der urspriinglich jedenfalls in das gleiche Gebiet ge- 
hort, ist der Blutzauber. Daft Blut Zauberwirkungen hervorbringen 
und ebenso umgekchrt vor Schaden schiitzen kann, ist einc Vor- 
stellung, die sichtlich mit der andern zusammenhangt, daft im Blut 
die Seele enthalten sei. Doch ist diese Vorstellung friih schon in 
Beziehung zu dem Opfcrkultus getreten, bei dem cbenfalls das Blut 


x ) So z. B. bei den Negern von deutsch Togo, bei denen tibrigens, wie iiberall 
auf afrikanischem Gebiet, der primitive Animismus mit andern, teilweise jedenfalls 
eingewanderten mythologischen Elementen sich verbunden hat. (Vgl. H. Seidel, Glo¬ 
bus, Bd. 72, 1897, S. 22.) 

2 ) Vgl. oben S. 49, ill. Beispiele aus dem deutschen Volksaberglauben bei Mann- 
hardt, Die praktischen Folgen des Aberglaubens (Holtzendorff, Deutsche Zeit- und 
Streitfragen), 1S78, S. 10 ff., und Parallelfalle aus RuCland bei A. Lowenstimm, Aber- 
glaube und Strafrecht, 1897, S. 95 ff. Vgl. auch die Bemerkungen iiber Krankheits- 
und Wahnsinnsdamonen unten IV, 2. 
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als Seelentrager einen Ersatz fur das Menschenopfer oder fur die 
Darbringung des ganzen Opfertiers bildct 1 ). 

Von deni direkten unterscheidet sich nun der indirekte Zauber 
schon auOerlich dadurch, daft bei den Ersclieinungen desselben die 
Seelenvorstellungen um so mehr zuriicktreten, je mehr ein bestimniter 
Zauberbrauch sich eingelebt und befestigt hat. Es pflegt dann auch 
hier zu geschehen, was stets bei eingeiibten mchrgliedrigen Assozia- 
tionen und besonders bei solchen eintritt, deren erstes und letztes 
Glied im Verhaltnis von Mittel und Zweck stehen: die Mittelglieder 
verschwinden, und da diese Mittelglieder eben die Seelenvorstellungen 
sind, so sind die letzteren dem Zauber selbst abhanden gekommen, 
und es ist nur die ganz unbestimmte Vorstellung einer ratselhaften 
Fernewirkung zuriickgeblieben. In diesem Ubergang gibt es nun aber 
Abstufungen, und sie sind es, die allem Anscheine nach die Haupt- 
merkmale abgeben, nach denen sich wieder zwei Hauptformen eines 
solchen indirekten Zaubers unterscheiden lassen: wir wollen sie den 
symbolischen und den magischen Zauber nennen 2 ). 


x ) Beispiele von Blutzauber unten IV, 4 (Intichiumazeremonien der Australier), 
ferner R. Smith, Religion der Semiten, S. 225. Mannhardt, Antike Wald- und Feld- 
kulte, I, S. 362 IT. Im modernen Aberglauben: Mannhardt, Die praktischen Folgen 
des Aberglaubens, S. 57. 

2 ) Diese beiden Begiiffe treffen zum Teil mit der von J. G. Frazer (The golden 
Bough 2 , I, p. 7 ff.) angewandten Unterscheidung »imitativer« und »sympathetischer« 
Zauber zusammen, insofern eine symbolische Ilandlung haufig in einer Art Nach- 
bildung eines Gegenstandes oder Vorganges besteht, wahrend bei der Annahme irgend- 
welcher magischer Fernewirkungen immer auch die Vorstellung einer Sympathie ob- 
waltet. Nun fehlt aber diese Vorstellung auch bei imitativen Zauberhandlungen 
nicht: imitativ und sympathetisch bilden also keine gesonderten BegrifTskreise ; und 
es gibt Formen, die wir als symbolische bezeichnen konnen, wie z. B. die weit ver- 
breitete Bannung eines bosen Damons durch Umwickeln eines Bandes um einen Baum, 
die man aber eigentlich ebensowenig imitativ wie sympathetisch nennen kann. 1 ber- 
dies miiBte man dem letzteren Begriff dann wohl auch den direkten Zauber sub- 
sumieren, ihn also mit dem magischen Zauber zusammenwerfen, von dem er, wie wir 
sogleich sehen werden, genetisch am weitesten absteht. Die oben gewiihlten Bezeich- 
nungen scheinen mir dieser Unsicherheit weniger ausgesetzt zu sein, weil bei dem 
symbolischen Zauber die Beziehung zu dem erstrebten Zweck eine anschaulich ge- 
gebene, bei dem magischen eine verborgene, d. h. uberall erst durch weitere, aber 
im allgemeinen ebenfalls dem Gebiet des Seelenglaubens zugehorige Vorstellun- 
gen vermittelte ist. Fiir Frazer war freilich die Unterscheidung eines besonderen 
>magischen Zaubers* schon deshalb untunlich, weil im Englischen » Magic* Zauber 
iiberhaupt bedeutet. Ubrigens sollen alle diese Unterscheidungen hier nur der nachsten 
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d. Symbolischer und magischcr Zaubcr. 

Bei dem symbolischen Zauber wird eine Handlung veriibt, die 
selbst eine Nachbildung oder pantomimische Andeutung der Zaubcr- 
wirkung ist, und der man zugleich die Macht zuschreibt, diese Wir- 
kung hervorzubringen. So durchbohrt der Zaubernde ein Bild, das 
den zu schadigenden Feind vorstellen soli, oder auch einen beliebigen 
Gegenstand, ein Stiick Holz, einen Baumstumpf, den die Phantasie 
in ein solches Bild umwandelt, in dem Glauben, daO die Schadigung 
dieses als Ebenbild gedachten Objektes auf das Urbild zuriickwirken 
werde. In Ermangelung solcher Hilfsmittel kann aber schon eine 
bezeichncnde Gebarde, z. B. die gegen die feme Hiitte des Fein- 
des gerichtete Lanze, als Zauber wirken. Es pflegt dann freilich 
auch nicht an beglcitcnden Venviinschungen in Worten zu fehlen, 
worin zugleich ein Ubergang zu der folgenden, magischen Form liegt. 
Urn die Entstehung und urspriingliche Bedeutung des symbolischen 
Zaubers zu verstehen, muft man sich vor allem jener festcn Asso- 
ziation erinnern, die fur den Naturmenschen das Bild mit seinem 
Gegenstand verbindet. (Vgl. oben S. 88.) Dabei gilt aber nicht 
etwa das Bild fiir identisch mit dem Gegenstand, sondern es waltet 
die Vorstellung, das menschliche Bild sei, wie der Mensch selber, 
beseelt. Indem nun diese Seele als fliichtige Schattenseele den 
eigenen Korper verlassen oder an verschiedenen Orten zugleich sein 
kann, ergibt sich von selbst die Vorstellung, daO die MiOhandlung 
des Bildes oder die eines beliebigen als Bild gedachten Objekts den 
Menschen schadigen konne, den man sich darunter vorstellt. Es ist 
dies eine Assoziation, die sich deutlich in den AuOerungen reflek- 
tiert, durch die gelegentlich der Mensch einer primitiven Kultur die 
Verehrung wie die Mifihandlungen motiviert, die er seinen Fetischen 
oder rohen selbstverfertigten Gotzenbildern zuteil werden laOt. Nicht 
die Objekte selbst sind es, so lautet dabei die Auskunft, sondern 
die Seelen, die in ihnen leben, und die jene Behandlung empfinden 
sollen 1 ). Wie in einer unbestimmten Fetischgestalt irgendeine Seele 

auBerlichen Gruppierung der Erscheinungen dienen, da die psychologischen Prozesse 
in beiden Fallen, wie sich zeigen wird, wesentlich iibereinstimmende sind. 

x ) Waitz, Anthropologie der Naturvolker, II, S. 174. Zahlreiche Beispiele sym¬ 
bolischen Zaubers besonders bei Frazer, a. a. O. I 2 , p. 114 fT. 
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ihren Sitz haben kann, so ist, und unter einem noch wcit star- 
keren assoziativen Zwang, in dem Bild des Menschen dessen eigene 
Seele oder eine Doppelgangerin dieser verborgen, die so test mit 
jener verbunden ist, daB was die eine leidet auch der andern widcr- 
fahrt. So wird dieser symbolische Zauber daraus psychologisch 
begreiflich, daB er urspriinglich durchaus den Charakter eines di- 
rekten Scelenzaubers hat. Das Wesen dessclben besteht wiederum 
darin, daB er in seinen Anfangen iiberhaupt nicht Symbol, sondern 
unmittelbare Wirklichkeit ist. Der in effigie durchbohrte Feind wird 
nicht symbolisch, sondern wirklich geschadigt, wenn auch der Pfeil, 
mit dem sein Bild durchstochen wird, dessen wirklichen Korper nicht 
treffen kann. Der Stich trifft aber seine Seele, und er kann so durch 
diese jenem Krankheit oder Tod bringen. GewiB ist mit Recht 
darauf hingevviesen worden, daB die Suggestion bei der Verbreitung 
solcher Vorstellungen eine groBe Rolle spiele. Sie kann besonders 
in dem Sinne zu der Befestigung jeder Art von Zauberglauben bei- 
tragen, als die feste Uberzeugung verzaubert zu sein schlieBlich krank 
machen und den Widerstand gegen eine Gefahr lahmen, auf diese 
Weise also die YVirkungen tatsachlich hervorbringen kann, die der 
Zauber beabsichtigt 1 ). Immerhin sind das nur Momente, die den 
Zauberglauben, wenn er einmal da ist, befestigen, die ihn aber 
nimmermehr hervorbringen konnen. Hier ist vielmehr die Quelle 
des symbolischen so gut wie des direkten Zauberglaubens der Seelen- 
glaube, namentlich in jenen Verbindungen, die Korper- und Schatten- 
seele miteinander eingehen, und aus denen die iiberall wiederkehrende 
Vorstellung einer Translokation und eventuell einer Verdoppelung 
der Seele entspringt. Hierbei zeigt sich aber auch, daB jeder sym¬ 
bolische Zauberglaube auf einen direkten zuriickgeht, und daB er 
anderseits die Tendenz hat, sich im Laufe der Zeit in einen magi- 
schen umzuwandeln. 

Zahlreiche Zaubermittel stehen daher namentlich insofern in 
der Mitte zwischen dem symbolischen und dem magischen Zauber, 
als entwedcr einzelne ihrer Bestandteile dem ersten, andere dem 
zweiten angehoren, oder als eine Handlung fiir gewisse Fa'le eine 
symbolische, fur andere, die wahrscheinlich spater entstanden sind, 


x ) O. Stoll, Suggestion und Hypnotismus in der Volkerpsychologie 2 , 1903? S. 564* 
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eine bloB magische Bedeutung hat. Hierher gehoren besonders ge- 
wisse Manipulationen, die alle moglichen Formen von Behexung, wel- 
che weder untereinander noch in der Regel mit dem Zaubermittel 
etvvas zu tun haben, hervorbringen sollen. Die haufigste dieser Mani¬ 
pulationen besteht in dem Schlingen eines Knotens oder dem YVickeln 
eines Bandes aus Zeug oder Gras um irgend einen festen Korper, 
wobei in Begleitung dieser Operation in der Regel der Schaden, der 
dem Behexten zustoBen soil, leise gedacht oder in Worten aus- 
gesprochen wird. Von den Zauberbrauchen vieler Naturvolker an 
bis herauf zum heutigen Volksaberglauben fitiden sich die verschie- 
densten Variationen dieser magischcn Handlung, die aber in der 
Hauptsache, in dem Schlingen oder SchlieBen eines Bandes, immer 
dieselbe bleibt. So vergrabt der Papua den Faden, den er um ein 
Stuck Bast gewickelt hat, in die Erde und ziindet dariiber ein Feuer 
an. Der Evve-Neger umwickelt einen Baumstumpf mit Palmblattern 
und hammert auf ihn, indes er den Namen des dem Tod bestimmten 
Feindes ausspricht. Auch in dem System des mittelalterlichen Hexen- 
glaubens spielt in dem »Nestelkniipfen« und ahnlichen Brauchen das 
Anlegen eines Bandes oder Knotens eine wichtige Rolle. Es ist nicht 
unwahrscheinlich, daO die urspriinglichste Form dieses Zaubers die 
weit verbreitete symbolische Form der Krankheitstibertragung ist, wo¬ 
bei das gcschlungene Band die EinschlieBung der Krankheit andeutet. 
Ebenso kommen aber auch offenbare Riickverwandlungen dieser in 
ihrer Allgemeinheit zur magischen gewordenen Zauberhandlung in 
symbolischen Zauber vor. So bindet die Hexe zwei Schemelbeine 
zusammen, um den Beinbruch eines Abwesenden zu heilen; sie kniipft 
wahrend einer Trauung einen Knoten oder klappt ein SchloB zu, um 
die Ehe unfruchtbar zu machen 1 ). Haufiger noch wird einem magi¬ 
schen Zauber dieser Art eine bestimmtere Beziehung zu der Person 
gegeben, die als dessen Opfer ausersehen ist. Man schlagt einen 
Nagel in einen Pfosten seines Hauses; oder man mengt Abschnitte 


x ) Schellong, Zeitschr. fiir Ethn., Bd. 21, S. 19. (Papuas.) Seidel, Globus, Bd. 72, 
S. 23. (Ewe*Neger.) Uber analoge Brauche im deutschen Volksaberglauben vgl. 
Grimm, Deutsche Mythol. 4 , II, S. 896 IT. Wuttke, a. a. O. S. 282. Vgl. auch die Hand- 
lung des Bindens in der Simson-Legende in der symbolischen Bedeutung einer Bin- 
dung der Kraft, der hier iiberdies als die wirksamere Form der direkte Seelenzauber 
des Abschneidens der Haare gegeniibergestellt ist, oben S. 23. 

Wundt, Volkerpsychologie II, 2 . 
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seiner Haare, seiner Nagel oder etwas von den Spuren seiner FuD- 
stapfen in eine Mischung aus allerlei Ingredienzien, die dann vergraben 
oder verbrannt wird 1 ). 

Raffiniertere Zauberkiinste dieser Art gehen allerdings im allge- 
meinen schon iiber den Gesichtskreis der Volker hinaus, bei denen der 
primitive Animismus noch in seiner unvermischten Gestalt hcrrscht. 
Aber die Vorstellungen, von denen sie bestimmt sind, gehoren doch 
bis herauf zu den analogen Erscheinungen im Aberglauben der Kul- 
turvolker durchaus der gleichen Sphare an. Gerade der magischc 
Zauber, bei dem die zugrunde liegenden Seelenvorstellungen ganz 
verschwunden scheinen, schopft aus dieser Unbestimmtheit der magi- 
schen Fernwirkung eine besondere Starke, die seine Erhaltung sichert 
und aus den vorhandenen Formen neue hervorgehen lafit, die sich 
freilich immer wieder in dem gleichen Bannkreis bewegen. Dies gilt 
besonders auch von einer Art des Zaubers, die an die zuletzt erwahnten 
Erscheinungen eng sich anschlieOt und gewissermaflen in einer Um- 
kehrung derselben besteht. Statt Bestandteile vom Korper des zu 
Behexenden dem Zaubermittel beizumengen, wird dieses selbst jenem 
zugefiihrt. So entsteht die Zauberspeise und der Zaubertrank. 
Dafi es sich auch bei ihnen um eine magische Wirkung handelt, 
geht iibrigens deutlich daraus hervor, dafi vielfach der Glaube be¬ 
steht, auch diese Mittel wirkten in die Feme, so daft sie gar nicht 
wirklich als Speise und Trank genossen zu werden brauchten, son- 
dern in den Weg gestreut oder geschiittet ebenso ihre Wirkung tun 
konnten 2 ). Nur halt man natiirlich die intimere Beriihrung, die bei 
dem Verschlucken des Zaubermittels stattfindet, im allgemeinen fiir 
die wirksamere. So ist es denn nach der ganzen Anschauungsweise 
des Naturmenschen sehr wahrscheinlich, daB die Auffindung von 
Giften wie von Arzneimitteln diesen Umweg iiber den Zauberglauben 
genommen hat. Darum nehmen bei den Naturvolkern, bei denen 
ein eigener Stand der »Medizinmanner« besteht, diese in erster Linie 
die Stellung von Zauberpriestern ein, und die arztlichen Kiinste, die 
sie wirklich ausiiben, gelten nicht nur als Zauber, sondern sie sind 
mit mancherlei magischen Zeremonien, besonders mit Beschworungen 


x ) Vgl. Beispiele bei Max Bartels, Die Medizin der Naturvolker, 1893, S. 31 fif. 

2 ) Bartels, a. a. 0 . S. 31. 
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verbunden. Auch wird nicht selten das Zaubermittel nicht bloB von 
dem Kranken selbst, sondern zugleich von dem Zauberpriester und 
andern Personen der Umgebung eingenommen T ). DaB nicht minder 
bei alien Kulturvolkern die Pflege der Heilkunde vom Priesterstand 
ausgegangen und, wie die Geschichte der Medizin bei den Volkern 
des Altertums bezeugt, urspriinglich mit Kulthandlungen verbunden 
gewesen ist, darin liegt demnach nur ein letztes Zeugnis fur diesen 
Ursprung des Heilmittels aus dem Zaubermittel. In den gleichen 
Bahnen bewegte sich aber noch der alchemistische Aberglaube des 
Mittelalters, bei dem sich die Mannigfaltigkeit der Zaubermittel fast 
ins Unabsehbare differenziert hatte. 

In alien diesen Fallen von Zauberkulten pflegt sich mit den 
sonstigen Handlungen der Gebrauch von Worten zu verbinden, sei 
es in der Weise, daB die magische Plandlung von der Nennung ihres 
Zwecks begleitet wird, sei es daB sie in einer allgemeineren Be- 
schworungsformel besteht. So wird z. B. der Band- oder Knoten- 
zauber in seinen oben geschilderten Formen meist so ausgefiihrt, daB 
gleichzeitig der Name des Feindes ausgesprochen wird, dem man 
Tod oder Krankheit wiinscht. Doch wird dabei die Zauberwirkung 
nicht dem Wort, sondern der magischen Handlung zugeschrieben. 
Etwas anders verhalt es sich in dieser Hinsicht mit den eigentlichen 
Beschworungsformeln. Ihnen selbst wohnt, wie man glaubt, eine 
magische Kraft bei. Eben deshalb ist es aber auch hier weniger 
der Inhalt als die einmal angenommene und wegen der ihr bei- 
gelegten Kraft meist mit peinlicher Treue festgehaltene Form, der 
man die Wirkung zuschreibt; daher denn, wie noch die bekannten 
Beispiele der mittelalterlichen Magie lehren, vollig sinnlose Formeln, 
die durchaus keine Beziehung auf die spezifische Art der Behexung 
zu haben brauchen, ihre Dienste tun konnen. Natiirlich ist aber auch 
hier »sinnlos« nicht gleichbedeutend mit grundlos. Vielmehr ent- 
nehmen alle diese Zauberformeln ihren Inhalt den gelaufigen mytho- 
logischen Vorstellungen, und vor allem gewissen religiosen Kult¬ 
handlungen, mit denen sie an und fiir sich durch die Idee einer 
Wirkung auf iibernatiirliche Machte nahe verbunden sind. Doch 
mag in solchen spatercn Entwicklungsformen immerhin der magische 


13* 


x ) Bartels, a. a. O. S. go fT., ii4f. 
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Zauber vielfach auf den Kult zurtickgehen, so ist er doch an sich offen- 
bar friiher als jeder irgendwie geordnete Kultus. Wenn ein urspriing- 
licher kausaler Zusammenhang zwischen Kult und Zauber besteht, wie 
das in der Tat sehr wahrscheinlich ist, so gilt daher ein solcher wohl 
nur in dem Sinne, daB der Kultus aus der Zauberhandlung hervor- 
gegangen ist, nicht umgekehrt. Wir werden auf diese Frage an 
einer spateren Stelle, bei der allgemeinen Erorterung der Urspriinge 
des religiosen Kultus, zuriickkommen *). Hier war dieser Uberlebnisse 
nur um deswillen zu gedenken, weil sie trotz der mannigfachen 
Differenzierungen und Umwandlungen, die in den Vorstellungen des 
magischen Zauberglaubens unter dem EinfluG einer hoheren Kultur 
eingetreten sind, durch die RegelmaGigkeit, mit der sie in spate 
Zeiten hertiberreichen, ein bemerkenswertes Zeugnis fiir die Beharr- 
lichkeit ablegen, mit der auf diesem Gebiet die Formen des primi- 
tiven Animismus andauern, ohne sich in ihren wesentlichen psycho- 
logischen Grundmotiven zu verandern. Dies gilt schlieGlich auch noch 
von einer letzten Art des magischen Zaubers, der mit dem Wort- 
zauber eng zusammenhangt und zum Teil nur eine besondere Ge- 
staltung desselben ist, von dem Schriftzauber. Doch kommt hier 
noch ein weiteres Moment hinzu, das den Glauben an die magische 
Wirkung verstarkt. Dem Naturmenschen, der selbst der Schreibekunst 
unkundig ist, erschcint die Schrift als das Werk damonischer Machte, 
das als solches schon Zauberkraft besitzen kann. WeiG er aber 
auGerdem, daG dieser Inhalt eine Beschworung ist, oder crrat er es 
aus gewissen, ihm in dieser Bedeutung bekannten Zeichen, so wird 
nun unter diesem doppelten EinfluB der Zauberglaube um so fester. 
Daher denn von der Scheu, mit der gelegentlich der Neger ein be- 
liebiges beschriebenes Blatt als Zaubermittel verwendct, bis zu der 
Rolle, die nach dem Zeugnis der Edda die Runenschrift in dem 
Zauberglauben der alten Nordlander spielte, und zu den Zauberzetteln 
des heutigen Volksaberglaubens der Zauber des Wortes durch dessen 
Ubertragung in die Schrift wesentlich erhoht und in manchen Fallen 
erst herbeigefiihrt wird. 

x ) Vgl. Kap. VI und oben Teil I, S. 315 f. Charakteristische Zauberformeln aus 
deutsebem Volksaberglauben vgl. bei Wuttke 2 , a. a. O. S. 156, 155 ff. Aus altdeutseker 
Zeit sind uns mehrere Zauberformeln erhalten, in denen analoge Beziehungen auf die 
altgermanischen Gotter vorkommen, und in einigen Fallen sind die spateren christlichen 
Beschworungen deutliche Umformungen dieser heidnischen Vorbilder. 




Der Ursprung der Zaubervorstellungen. 


197 


e. Psychologische Entwicklung der Zaubervorstellungen. 

Daft der magische so wenig wie der symbolische Zauber etwas 
Urspriingliches sein kann, ist nach alien diesen Erscheinungen ein- 
leuchtend. Wenn auch bei dem Wandel der Zaubermittcl, der be- 
sonders bei dem magischen eingetreten ist, die Urspriinge sehr ver- 
wischt sein konnen, so weist doch schon die Abhangigkeit von den 
einzelnen Kultureinfliissen neben der ungeheuren Stabilitat der Grund- 
motive auf eine gleichformige Entwicklung aus den beiden andern 
Formen des Zauberglaubens, dem direkten und dem symbolischen, 
hin, die danach die groftere Urspriinglichkeit fiir sich in Anspruch 
nehmen diirfen. In der Tat zeigt sich dies selbst in solchen Fallen, 
in denen der magische Brauch eine relativ grofte Urspriinglichkeit 
verrat. So ist nicht zu verkennen, daft die Umschniirung eines 
Gegenstandes die Bedeutung eines Zaubermittels zunachst nur ge- 
winnen kann, wenn der Gegenstand, z. B. der Stein oder Baumstumpf, 
als Vertreter der Person gilt, gegen die der Zauber gerichtet ist: die 
Handlung hat also dereinst eine symbolische Bedeutung besessen, 
und erst indem diese aus dem Gedachtnis verschwand und der sie 
begleitende Gedanke einer unter bestimmten Vorbedingungen will— 
kiirlich herbeizufiihrenden YVirkung in die Feme allein zuriickblieb, 
ist sie zur magischen Handlung geworden. Nun kann aber auch 
jene symbolische Bedeutung nicht die urspriingliche sein, da jedes 
Symbol auf eine Wirklichkeit zuriickgeht, bei der von der Substitution 
eines bloften Zeichens fiir die Sache selbst noch in keiner YVeise die 
Rede sein kann, sondern Zeichen und Sache vollig zusammenflieften. 
So ist denn auch jener Zauber der Umschniirung urspriinglich ein direkter 
gewesen. Der umwickclte Gegenstand ist selbst beseelt. Die 
in ihm wohnende Seele ist eine Doppelgangerin der Seele des Be- 
hexten. Dieser direkte Zauber ist aber wiederum ein Seelcnzauber: 
mit dem Band will der Zaubernde der Seele des Feindes einen Zwangf 
auferlegen, der sie seinem Willen, seiner eigenen Seele untertan 
macht. Ahnlich verhalt es sich mit dem Zauber des bosen Blickes, 
nur daft dieser nicht erst den Umweg iiber die symbolische Form 
nimmt. Indem die Vorstellung, daft die Seele im Blick nach auften 
trete, allmahlich verblaftt, wandelt sich die Wirkung ohne weiteres 
aus einer direkten in eine magische um. Schon der Gegenzauber 
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der geballten Faust hat aber wieder den Weg iiber die symbolische 
Bedeutung gemacht. Denn gab es eine Zeit, wo die Faust noch als 
symbolische Nachbildung des Phallus gedacht wurde, so wandelte 
sie sich, als dieses Bewufttsein erlosch, in ein magisches Mittei ratsel- 
hafter Fernwirkung um. Auf diese Weise geht jede Zauberhandlung 
urspriinglich auf einen direkten Zauber zuriick, um schlieOlich in dem 
magischen Zauber zu enden, sei es, daO die Vorstellung eines direkten 
Einflusses von Seele auf Seele unmittelbar verblaflt und so einer 
vollig ratselhaften Wirkung Platz macht, sei es, daO die Zauberhand¬ 
lung zunachst als ein ftir die direkte seelische Wirkung eingetretenes 
Symbol erscheint, worauf dann dieses weitere Umwandlungen er- 
fahrt, die seine symbolische Beziehung vcrdunkeln. Dabei ist dann 
speziell der Ubcrgang des Symbols in ein rein magisches Zauber- 
mittel doch nur dadurch moglich, dafl in jenem selbst bereits der 
Ubergang der direkten Seelenwirkung in cine unbestimmtere magische 
Fernwirkung stattfindet. Denn zuerst ist ja das Symbol noch 
wesentlich identisch mit dem Objekt selbst, also auch der symbo¬ 
lische mit dem direkten Seelenzauber. Indem aber die Vorstellung 
der gleichen Beseelung von Objekt und Bild odcr Zeichen allmahlich 
schwindet, tritt in gleichem Mafle die andere einer magischen 
Wirkung des Symbols auf den Gegenstand an die Stelle. So 
durchbohrt der Mensch auf der primitivsten Stufe mit dem Eben- 
bild des Feindes unmittelbar zugleich dessen eigene Seele. Dann 
stellt er sich vor, diese MiDhandlung des Bildes bringe eine 
magische Fernwirkung auf die Person hcrvor: dort ist die Hand- 
lung in Wirklichkeit noch nicht Symbol, hier ist sie es, sie ist aber 
damit zugleich schon magische Handlung geworden. So ist der 
symbolische im Grunde nur eine Unterform des magischen Zaubers, 
und er ist zugleich in vielen, wenn auch, wie z. B. die Geschichte 
des bosen Blicks lehrt, keineswegs in alien Fallen, eine Ubergangs- 
form zwischen dem direkten und dem magischen Zauber. Da- 
neben entfaltet endlich dieser letztere eine selbstandige Triebkraft. 
Denn es gibt zahlreiche Zauberhandlungen, die wir in keinerlei 
Weise auf einen Ursprung aus direktem Zauber zuruckftihren konnen. 
Namentlich gilt das von den Spezialisierungen einzelner Zauberbrauche. 
So haben die Zauberspriiche urspriinglich wohl die Bedeutung eines 
direkten Zaubers. Die Seele des Zauberers will durch sie direkt auf 
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die Seele eines andern Menschen oder eines Damons einwirken, 
dadurch, daB er ihr einen in der Zauberformel enthaltenen Befehl 
zuruft. Aber indem die Zauberformel diesen Charakter des Befehls 
verliert und nur noch in irgendeinem sonstigen Wort besteht, dem 
man vermoge assoziativer Beziehungen zu Kultus- und Damoncn- 
vorstellungen eine wunderhafte Wirkung zuschreibt, ist ein rein 
magischer Zauber daraus geworden. So kommt es, daB sich die 
magischen Zauberbrauche ins Unbegrenzte vermehren konnen, indem 
sie fortvvahrend neue SchdBlinge treiben. Gleichwohl darf man nach 
dieser Entwicklung mit Sicherheit annehmen, daB der magische Zauber 
an sich eine sekundiire Erscheinung und daB der direkte der einzige 
primare Zauber ist. Somit konnen wir uns die Entwicklung fiber- 
haupt wohl durch das folgende Schema veranschaulichen: 

Direkter Zauber 
/ ^ 

Symbolischer -> Magischer 

Zauber 

Die in diesem Schema auBer Rucksicht gebliebene sekundare Wuche- 
rung des magischen Zauberglaubens weist nun aber zugleich auf 
weitere, diese Form begiinstigende psychologische Bedingungen hin, 
die eine besondere Betrachtung erheischen. Unter diesen Bedingungen 
spielen die Erscheinungen des »Fetischismus* eine hervorragende 
Rolle. 


3. Der Fetischismus und verwandte Erscheinungen. 

a. Allgemeiner Charakter des Fetischismus. 

Das Wort »Fetischismus«, das auf die romanischen Ableitungen 
des lateinischen facticius (portug. feitigo , franz. fetiche ) zuruckgeht, 
bezeichnet seiner unmittelbaren Bedeutung nach nur selir unvoll- 
kommen den BegrifF, den man von Anfang an damit verbunden hat. 
Denn weder ist das Kultobjekt, auf das sich das Wort zunachst 
bezieht, immer etwas kiinstlich gemachtes, noch laBt sich iiber- 
haupt der Begriff des Fetischismus auf den Kultus primitiver Idole 
einschranken. Vielmehr hat auch hier die Benennung nur eine 
einzelne Stelle herausgegriffen, um damit auf ein ganzes Erschei- 
nungsgebiet hinzuweisen, das sich fiber alle Richtungen des primi- 
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tiven Glaubens und Denkens erstreckt und von da aus noch weit 
in die spateren Entwicklungen hineinreicht. Diese Zufalligkeit der 
Benennung hat natiirlich auch manche Schwankung in der Auf- 
fassung der Erscheinungen mit sich geftihrt, Schwankungen, in 
denen sich die allgemeine Unsicherheit in der Beurteilung dcs primi- 
tiven Animismus widerspiegelt. Wollen wir, von alien hier herein- 
spielenden mythologischen Theorien absehend, die eigenartige Natur 
dieses Gebietes nach rein objektiven Merkmalen bestimmen, so lassen 
sich wohl drei solche Merkmale als die charakteristischen hervor- 
heben. Das erste besteht in der Vorstellung, da!3 in beliebigen Gegen- 
standen, denen aus bestimmten psychologischen Motiven eine zaube- 
rische Macht zugeschrieben wird, seelenartige Wesen ihren Sitz 
haben. Damit verbindet sich sodann zvveitens der Glaube, daft die 
von einem derartigen Gegenstand ausgehenden Zauberwirkungen 
Gliick oder Ungltick bringen, je nachdem der in ihm wohnende Geist 
gunstig oder miOgiinstig gesinnt sei. Und hieraus entwickelt sich 
endlich als drittes Moment ein Kultus, der dem Fetisch gewidmet 
wird und der entweder darauf ausgeht, ihn gunstig zu stimmen oder 
auch seine Rache gegen andere Menschen, deren Verderben man 
wiinscht, heraufzubeschworen. 

Indem nun aber diese drei Merkmale in mannigfaltiger Weise 
variieren konnen, gestalten sich die Erscheinungen im einzelnen 
sehr mannigfaltig. Wesentlich bleibt nur, dafl das Objekt, das 
als Fctisch betrachtet wird, diesen Charakter nicht bestimmten 
aufteren Eigenschaften verdankt, und daO das in ihm wohnende 
seelenartige Wesen Zauberwirkungen ausiibt, die selbst wieder 
durch Handlungen eines symbolischen oder magischen Zaubers be- 
stimmt werden konnen. Da ein solcher Geist aufierdem weder auf 
die Seele eines Verstorbenen noch auf die eines bestimmten lebenden 
Menschen oder Tieres bezogen wird, so nahert sich das in dem 
Fetisch wohnende geistige Wesen bereits der Sphare der Damonen- 
vorstellungen. Dcnn beides, der Verlust des individuellen Charakters 
und die Scheidung in Schutz- und Rachegeist, sind, wie wir oben 
(S. 128 f.) sahen, durchaus die Kennzeichen der Damonenvorstellung. 
Dennoch fehlt zu der vollen Auspriigung der letzteren noch eins: 
das ist die Loslosung von der einzelnen Verkorperung in einem be¬ 
stimmten natiirlichen oder kunstlichen Gegenstand. Der Fetisch ist 
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und bleibt immer ein einzelnes, von diimonischer Kraft besecltes 
Objekt, das diese Kraft nicht an andere Objekte iibertragen oder frei 
im Raume schweben kann. Auf diese Weise ist er offenbar ein 
Ubergangsgebilde zwischen Seele, Geist und Damon. Das geistige 
Prinzip des Fetischs gleicht noch der Seele, insofern es in einem ein- 
zelnen Objekt seinen Sitz hat. Es ist nicht mehr Seele, sondern 
Geist, da es auf keinc bestimmte Personlichkcit zuriickweist; und es 
ist endlich Damon, da es eine gltick- oder unheilbringende Macht ist. 
Eben weil er alle die Eigenschaften vereinigt, entspricht aber der 
Fetisch keinem jener Begriffe ganz, sondern er bleibt eine dem 
primitiven Animismus eigentiimliche Ubergangsbildung und als solche 
zugleich der Ausgangspunkt fiir die allgemeine Entstehung regel- 
mafliger Kultbrauche, deren Weiterentwicklung dann an die hoheren, 
teils aus dem Seelenglauben, teils aus dem Naturmythus hervorgehen- 
den Damoncn- und Gottervorstellungen gekniipft ist. 

Unter den angefiihrten Eigenschaften des Fetischismus war es die 
auOerlichstc und darum eigentlich unwesentlichste, die den Beob- 
achtern dieser Erscheinungen zuerst auffiel: die Gleichgiiltigkeit des 
als Fetisch diencnden Kultgegenstandes. Der Fetisch kann — und 
das ist im ganzen der haufigste, Fall — die rohe Nachbildung ciner 
menschlichen oder tierischen Gestalt, er kann ein beliebiges Stuck 
Holz, ein Pfahl, ein Erdhiigel, er kann ferner von dem Fetisch- 
glaubigen selbst verfertigt oder zufallig vorgefunden sein. Im letz- 
teren Fall ist es besonders die ungewohnte Beschaffenheit des Fundes, 
die ihn zum Fetisch geeignet macht. So wurden bei Negerstammen, 
die zum erstenmal mit Europaern in Beriihrung tratcn, gelegentlich 
zerbrochene Topfe oder Instrumente, Uhren, Flinten und ahnliches, 
aber auch die Hiinde der Weiflen oder andere Korperteile zu 
Fetischen erhoben. Freilich ist es nicht sicher, ob es sich bei 
solchen Teilen um eigentliche Fetische oder etwa blofl um Amu- 
lette handelt, da, wie wir unten sehen werden, diese beiden Be¬ 
griffe in der Regel nicht zureichend geschieden werden. Wie fiir die 
Wahl des Fetischs meist die auffallende Beschaftenheit des Objektes 
bestimmend ist, so bevorzugt iibrigens der Naturmensch auch da, wo 
er den Fetisch selbst verfertigt, mit Vorlicbe fratzenhafte menschliche 
Gesichter. Ist auch der furcht- oder grauenerregende Eindruck, der 
hierdurch erzielt wird, kein notwendiges Erfordernis, so kommt er 




202 


Die Seelenvorstellungen. 


doch der Wirkung wesentlich zu statten. Fchlen aber dem Objekt 
solche Eigenschaften, so konnen sie durch andere auOere Bedingungen 
oder durch zufallige Erlebnisse ersetzt werden. So, wenn ein auf- 
fallend gestalteter Baum oder ein zufallig vorgefundenes Kunsterzeugnis 
unbekannten Ursprungs, ein Topf, eine Uhr, eine Flinte, zum Fetisch 
gewahlt wird. In alien diesen Fallen bleibt der Kultus, den ein 
solcher Gegenstand findet, das Kennzeichen, das den Fctisch von 
andern, ihm verwandten Gegenstanden des Zauberglaubens unter- 
scheidet. Solche dem Fetisch verwandte Zauberobjekte sind das 
Amulett und der Talisman. 

b. Amulett und Talisman. 

Amulett und Talisman sind Zaubermittel, deren Verbreitung der 
des Fetischismus insofern annahernd entspricht, als sie, wie dieser, in 
die Anfange mythologischer Entwicklung zuriickreichen und daneben 
noch innerhalb einer holieren Kultur zu den beharrlichsten Uberleb- 
nissen primitiver Anschauungen gehoren. Wo es Fetische g^bt, da 
gibt es auch Amulette und Talismane, und in der Regel trifift das 
Umgekehrte ebenfalls zu. So sehr sich aber hierin eine psychologi- 
sche Verwandtschaft dieser Erschcinungen verrat, so wenig beweist 
es ihre Identitat. Der Fetisch ist iiberall selbst Kultobjekt. Amulett 
und Talisman sind das nicht: sie sind Schutz- und Zaubermittel, die 
durch die Vorteile, die sie gewahren, einen liohen Wert besitzen 
konnen; doch dieser Wert ist ihnen stets von auOen, von einer da- 
monischen oder gottlichen Macht irgendwie mitgeteilt, er hat nicht 
in ihnen selbst seine Quelle, und die Zauberkraft, die sie ausiiben, 
kann daher auch nicht durch einen Kultus erhoht werden, der sich 
ihnen selbst, sondern hochstens durch einen solchen, der sich den 
Machten zuwendet, denen sie jene Kraft verdanken. Diesem inneren 
Unterschicd entspricht zugleicli der aufiere der Verbreitung dieser 
Objekte. So sicher man darauf rechnen kann, da, wo Amulette und 
Talismane vorkommen, gelegentlich auch Fetische zu finden, so gehen 
doch beide Erscheinungen keineswegs parallel, sondern das Amulett- 
wesen kann in Bliite stehen, wo von eigentlichem Fetischismus nur 
geringe Spuren zu entdecken sind, und umgekehrt kann der Feti¬ 
schismus einen reichen Kultus entwickeln, ohne dab Amulette und’ 
Talismane eine besonders hervortretende Bedeutung gewinnen. Einen 



Der Fetischisraus und verwandte Erschcinungen. 


203 


sprechenden Bclcg hierzu bietet innerhalb der gegenwartigen Gebiete 
einer primitiveren Kultur der Kontinent, den man herkommlicherweise 
fur das Hauptgebiet des Fetischismus zu haltcn pflegt: Afrika. Die 
gelaufigen Schilderungen vom Fetischismus der Neger trefifen hier in 
Wahrheit nur fur die west- und einen Teil der zentralafrikanischen 
Stamme zu; bei den aucli sonst durch abwcichende Eigenschaften 
ausgezeichneten Bantustammen Siid- und Ostafrikas dagegen ist ein 
Seelen- und Ahnenglaube vorherrschend, der des offentlichen Kultus 
und des regelmaOigen Begleitcrs eines solchen, eines besondern 
Priesterstandes, entbehrt, indes hier das Zauberwesen unprivilegierter 
Mcdizinmanner und der Gebrauch von Amulettcn, mit denen jene 
meist einen schwunghaften Handel treiben, eine grofie Rolle spielen 1 ). 
Ebenso gehoren bei den nord- und zentralamerikanischen Eingeborenen 
Amulette zu den verbreitetsten Zaubcrmitteln, wahrend der Fetisch 
eine singulare Erscheinung ist, wie sie als solchc iiberall vorkommt. 
Eine Parallele zu diescn ethnologischen Verhaltnissen bildet die histo- 
rische Tatsache, daft in den Kulturreligionen, besonders im Christen- 
tum, Islam und Buddhismus, sowohl Fetische wie Amulette zu alien 
Zeiten verbreitet gewesen sind, daft sich aber das Amulett dabei stets 
als das beharrlichere dieser Zauberobjekte erwies, das den Kultur- 
einfliissen, die solchc Uberlebnisse zerstoren, den zahestcn Widerstand 
geleistet hat. 

Dieses Verhaltnis ist nun zugleich fur die genetischen Beziehungen 
beider Erscheinungen in hohem Grade bezeichnend. Der Fetischis¬ 
mus lcann unzweifelhaft als eine primare mythologische Form vor- 
kommen. So laftt z. B. der Fetischkult der westafrikanischen Neger 
nirgends Spuren einer Entstehung aus andern Kultformcn erkennen. 
Sind ihm auch Seelen- und unbestimmte Damonenvorstellungcn vor- 
ausgegangen, als ein Kultus, umgeben von einem bestimmten Zere- 
moniell und ausgeubt unter der Fiihrung eines besonderen Priester¬ 
standes, ist diese mythologische Form allem Anschcine nach 
unmittelbar von der Vorstellung einer an ein belicbiges Objekt ge- 
bundenen zauberhaften Macht getragen. Daneben sind nun aber 
zweifellos die gleichen Erschcinungen auch als sekundare oder, wenn 


x ) J. Raum, Ober aDgebliche Gotzen am Kilimandscharo, Globus, Bd. 8$, 1904, 
S. 101 ff. 
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man will, regressive moglich, indem das Objekt irgendeiner hoheren 
Kultform, das urspriinglich Symbol einer allgemeineren religiosen Idee 
war, zu einem selbstandigen Kultobjekt geworden ist. So hatten sich 
schon in den antiken Kulten die Opfersteine und Opferpfahle, an 
denen urspriinglich die Gotter wahrend des Opfers gegenwartig ge- 
dacht wurden, und dann in spaterer Zeit die Gotterbilder, besonders 
die ldeineren, zum Haus- oder Privatgebrauch bestimmten, vielfach in 
wirkliche Fetische vervvandelt, und dieser Ubergang der kiinstlerischen 
Darstellung eines Gottes in einen selbstandigen Kultgegenstand hat 
sich dann an den Kruzifixen, den Maricn- und Heiligenbildern des 
christlichen Kultus in unzahligen Fallen wiederholt, und wiederholt 
sich noch heute. Dem gegentiber sind Amulett und Talisman stets 
sekundare Erzeugnisse. Sie selbst sind keine eigentlichen ICultobjekte, 
sondem miissen sich an irgendeinen andern Kultus anlehnen und so 
erst indirekt, durch die mit jedem ursprunglichen Kultus verbundenen 
Zaubervorstellungen, ihre eigene magische Kraft empfangen. Als 
solche sekundare Form begleitet aber der Amulettglaube die mytho- 
logische Entvvicklung auf alien ihren Stufen, indem er jeweils von 
einer bestimmten Kultform sein besonderes Geprage empfangt und 
insbesondere auch nach ihr in der Wahl der Objekte sich richtet, 
die als Amulette oder Talismane bevorzugt werden. Wie auf diese 
Weise schon aus dem primaren Fetischismus das Amulettvvesen als 
eine Art von Nebenprodukt hervorgehcn kann, so wirken iibrigens 
auch die sonstigen Seelen- und Damonenvorstellungen oder Natur- 
mythen besonders dann wieder auf die Erzeugung zauberkraftiger 
Mittel, wenn sie sich in singulare fetischistische Kultobjekte venvan- 
delt haben. Hierin darf man wohl zugleich den Grund fiir die Affi- 
nitat sehcn, die zwischen Fetischismus und Amulettglauben besteht, 
und die sich namentlich darin auGert, daG in manchen Fallen der 
Fetisch direkt zum Amulett oder Talisman werden kann. 

Immerhin bleiben das Ausnahmen gegeniiber der Mehrzahl der 
Erscheinungen, und selbst bei diesen Ausnahmen bewahrt sich dcr 
wesentliche Unterschied der Bedeutungen darin, daG niemals ein und 
dasselbe Objekt Fetisch und Amulett zugleich sein kann, und daG 
dahcr in jenem Ubergang beide in der Regel verschiedenen Stadien 
der mythologischen Entwicklung angehoren: der Fetisch einem friihe- 
ren, das Amulett einem spateren, indem bei dem letztercn das Kult- 




Der Fetischismus und verwandte Erscheinungen. 


205 


objekt in ein blofles Wertobjekt iibergegangen ist, das jedoch nicht 
um seiner au.Oeren Eigenschaften, sondcrn um seiner magischen Wir- 
kungen willen geschatzt wird. Wie in alien diesen Fallen der Mangel 
eines eigentlichen Kultus die Grenze zwischen dem Schutz- und 
Zaubermittel und dem Fetisch als einem selbstandigen Tniger damo- 
nischcr YVirkungen scheidet, so entspricht dem nun zugleich das 
groDere, meist sogar unbegrenzt grofle Wirkungsgebiet des letzteren 
gegeniiber der engeren Machtbegrenzung jener Schutzmittel. Der 
Fetisch kann moglichervveise alles gewahren, was das Herz seines 
Besitzers wiinscht, Regen oder Sonnenschein, Genesung von Krank- 
heit oder Schadigung eines Feindes. Das Amulett ist nicht selten 
auf einen einzigen Zweck gerichtet: das eine schtitzt vor dem bosen 
Blick, ein anderes rnacht seinen Tniger unverwundbar, ein drittes 
verhiitet oder heilt bestimmte Krankheiten, usw. Aber auch wo ein 
solches Schutzmittel mehreren Zwecken zugleich dient, da bleibt sein 
Machtbereich immer noch ein begrenzter. Verkorpern sich in dem 
Fetisch alle moglichen Richtungen des Begehrens, so ist also das 
Amulett jeweils der Ausdruck eines bestimmten Wunsches oder einer 
engeren Sphare natiirlicher Triebe. Dabei greifen dann auch hier 
Ursache und Wirkung fordernd ineinander ein. Da der Fetisch von 
Anfang an allgemeines Kultobjekt ist, so bemachtigt er sich als sol¬ 
ches aller Richtungen des menschlichen Daseins. Dem Amulett als 
einem magischen Schutzmittel ohne selbstandige Willensmacht bleibt 
auch ein Kultus versagt, der diesen Willen giinstig stimmen soil, und 
der Mangel des Kultus hindert wiederum eine Ausdehnung seines 
Machtbereichs, die iiber die Assoziation verwandter magischer Motive 
hinausgeht. 

Mit dieser Beschrankung hangt nun wohl zugleich der eigentiim- 
liche Unterschied zusammen, der sich zwischen den beiden Begriffen 
Amulett und Talisman herausgebildet hat, und an dem der vor- 
waltende Gebrauch des Wortes Talisman in der orientalischen Mar- 
chenliteratur und dem gegeniiber die altere Verbreitung des Wortes 
Amulett im Abendland wahrscheinlich nicht unbeteiligt gewesen ist. 
Denn die bluhende Phantasie des Marchens ersinnt natiirlich andere 
magische Mittel, als sie das immerhin mehr verstandesmaBige Tun 
des Aberglaubischen nahelegt. Darum gehen hier Marchendichtung 
und Volksaberglaube im allgemeinen verschiedene Wege. In jenem 
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herrscht allerorten der Talisman, in diesem das Amulett vor. Wo der 
Sprachgebrauch beide Begriffe scheidet, da tritt daher auch bei dem 
Amulett unverkennbar der passive, bei dem Talisman der aktive 
Charakter der Wirkung hervor. Das Amulett ist magisches Mittel gegen 
den Zauber, der seinen Trager von auflen bedroht, der Talisman ist 
magisches Mittel, das selbst verzaubernd auf die Umgebung wirkt. 
So ist der Zauberspruch, der, an einem Band um den Hals befestigt, 
seinen Trager gegen Behexung schiitzen soli, ein Amulett; der Zauber- 
ring dagegen, den nach der nordischen Sage der Waldgeist Miming 
schmiedet, und der seinem Besitzer Reichtum bringt, ist ein echter 
Talisman. Da jedoch zwischen diesen Anwendungen des Zauber- 
mittels die mannigfachsten Ubergange moglich sind, so ist es be- 
greiflich, daO auch der Sprachgebrauch die Begriffe nicht sicher zu 
scheiden pflegt 1 ). 

Diesem Verhaltnis des passiven Schutzes und der aktiven Zauber- 
wirkung entsprechen nun auch die Objekte, die als Amulette oder 
Talismane Verwendung finden. Wie die Begriffe, so konnen freilich 
die Zaubermittel selbst ineinander iibergehen. Im ganzen wirkt aber 
doch die Divergenz der Zwecke auf die Bcschaffenheit der Mittel zu- 
riick. Das Amulett wird, solange der Zauberglaube noch in allge- 
meinem Ansehen steht und kein AnlaO vorliegt ihn zu verbergon, in 
der Regel offen zur Schau gestellt; der Talisman pflegt von Anfang 
an als ein geheimnisvolleres Zaubermittel zu gelten, das darum von 
seinem Besitzer verborgen gehalten wird. An diese allgemetnen 
aufleren Unterschiede schlieflen sich dann weiterhin die eigentiim- 
lichen Formen an, in denen sich Amulett wie Talisman ihrem all- 
gemeinen Charakter gemafl entwickeln. 

z ) Selbstverstiincllich kommt iibrigens fur diese Difierenzierung der beiden Begriffe 
nur die Bedeutungsentwicklung, nicht die etwaige etymologische Urbedeutung der bei¬ 
den Worter in Betracht. Letztere ist ohnehin, ahnlich wie bei so mancken undern 
Ausdriicken der Zanberliteratur, zum Tcil unsicher. Das Amulett (lat. amuletum , Plin.) 
hat man entweder aus arab. hamai'l (Tragband, von hamala = tragen) oder aus spat- 
lat. amolelum = amolimentum (von amoliri = abwenden), was dem synonymen griechi- 
schen cpu\aKTr]piov anniihernd entspricht, abgeleitet. Im ersten Fall wtirde allerdings 
eine lautgesetzlich unkontrollierbare Lautverstiimmelung vorliegen, was aber, cbenso 
wie ein volksetymologischer Zusammenhang zwischen beiden Ableitungen, nicht nbsolut 
ausgeschlossen ist. Bestimmter weist der Talisman auf arab. tilsam (= Zauberbild) 
zuriick, welches selbst wahrscheinlich aus byzant. reXeaua (von xeAoq, fiir zauberische 
Verrichtungen gebraucht) assimiliert ist. 
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c. Hauptformcn der Araulette. 

In der weit iiberwiegenden Zahl der Falle wird das Amulett als 
Band oder als ein an einem Band befestigtes spezifisches Zaubcrmittel 
am Raise getragen. Seltener wird es als Band oder Ring um den 
Arm, den Finger oder um einen andern Korperteil geschlungen. In 
alien diesen Fallen kann schon das Band allein oder mit einigen 
Knoten versehen als magisches Schutzmittel gelten, vielleicht, indem 
die Assoziation mit dem allverbreiteten symbolischen Bandzauber zu 
Hilfe kommt, wie er zum Zweck der Bannung von Krankheiten in 
auflere Gegenstande vollzogen wird (S. 193). Wird bei diesem das 
abzuwendende Ubel durch das Band in ein aufleres Objekt einge- 
schlossen, so wird umgekehrt bei der Umwandlung in das Amulett 
das drohende Unheil von dem Menschen, den das Band umschlingt, 
ausgeschlossen, — eine Umkehrung, wie sie im Gebiet der magisclien 
Wirkungen unzahligemal vorkommt. Dient aber auch in dieser Weise 
das Band fiir sich allein nur selten als Amulett, so mag es doch sein, 
daO jene Assoziation eine mitwirkende Rolle spielt, wenn die grofie 
Mehrzahl der Amulette am Halse getragen wird, von den primitivsten 
Stufen der Kultur an, wo der Australier ein Stuck Niere in dieser 
Weise als Zauberschutz mit sich fiihrt, bis zu den magischen Mitteln 
der alten Heilkunde, die ebensowohl am Halse getragen wie innerlich 
eingenommen werden konnten, und zum Bibel- oder sonstigen Zauber- 
spruch, der sporadisch noch im modernen Aberglauben als Amulett 
eeeen Hexerei seine Dienste leistet. Als letztes Uberlebnis reicht 
diese bevorzugte Form des um den Hals geschlungenen Bandes 
schlieftlich noch in die reinen Schmuckmittel hiniiber, in welche die 
Kultur die einstigen Zaubermittel umgewandelt hat, indem das Weib 
sein Geschmeide und der Mann seine Orden mit Vorliebe an einem 
um den Hals gelegten Bande befestigt. Mag nun das Band, das 
durch alle diese Wandlungen hindurch dem Amulett seine auOere 
Form gibt, immerhin selbst schon etwas zu dem Gefiihl dcr Sicher- 
heit beitragen, das jenes seinem Trager mitteilt, so ruht nun aber 
doch die magische Kraft dieses Schutzmittels in der weitaus iiberwiegen- 
den Mehrzahl der Falle in den Objekten, die an oder in jenem Bande 
getragen werden. Nach der Beschaffenheit dieser magischen Objekte 
lassen sich daher auch die Hauptformen der Amulette in vier Klas- 
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sen scheiden, die im allgemeinen zugleich als Entwicklungsstufen der 
mit dem Amulettgebrauch verbundenen Zaubervorstellungen betrachtet 
werden konnen. In der ersten und, wie wir annehmen diirfen, alte- 
sten dieser Klassen besteht das Amulett aus menschlichen Korper- 
teilcn, und zwar zumeist aus solchen, die uns friiher als Trager der 
Korperseele begegnet sind: der Niere, dem Phallus, sodann Knochen, 
Fingern, Haaren, Zahnen, denen sich weiterhin auch Blut, Speichel und 
andere Ausscheidungen anschlieflen. Am langsten hat unter ihnen 
das Haar diese Funktion bewahrt. Die Haarlocke, die noch heute 
die Sitte da und dort zum Andenken an den Verstorbenen oder an 
den fernen Geliebten die Frau tragen liiflt, stamint wahrscheinlich 
in direkter Deszendenz von der Haarlocke her, die der primitive 
Mensch dem verstorbenen Genossen abschneidet, um sich in dem 
Amulett, zu dem er sie verwendet, den Schutz vor dessen Seele zu 
sichern x ). In die namliche Klasse gehort wohl auch der bei den alten 
Agyptern zum Schutz der Lebenden wie der Toten viel gebrauchte 
Skarabaus, der sich von Agypten aus zuerst als Amulett und dann 
als Schmuckmittel iiber die Mittelmeerlander verbreitet hat. Der 
■ spater gebrauchten Nachbildung in Stein ist hier sicherlich die Ver- 
wendung des in Agypten und den angrenzenden Gebieten massenhaft 
vorkommenden Kafers* selbst vorausgegangen. Auch sind die spate- 
ren mythologischen Deutungen, nach denen er Symbol des Sonnen- 
gottes und Sinnbild der Unsterblichkeit sein sollte, da er sich in seinen 
Eiern selbst wieder erzeuge, offenbar die Produkte einer reflektierenden 
Priesterweisheit, die sich von dem Ursprung dieses Schutzmittels be- 
reits weit entfernt hatte * 2 ). Der Ursprung jenes in Agypten bis in 
spatere Zeit verbreitetsten und von hier aus nach Rom gewanderten 
Amuletts scheint vielmehr aus dem Gebrauch hervorzuleuchten, nach 
dem man der Leiche vor der Einbalsamierung das Herz mit den 
andern Eingeweiden herausnahm, um es durch einen Skarabaus aus 
Stein zu ersetzen, mit der Begriindung, daO dieser wichtigste Trager 
der Seele bei dem Erscheinen des Verstorbenen vor dem Totenrichter 
nicht fehlen diirfe. Vergegenwartigen wir uns die Form des Skara¬ 
baus (Fig. 56), die mit ihrer Einkerbung zwischen Kopfteil und Ab- 

x ) Vgl. oben S. 23. Dazu Frazer, The golden Bough 2 , I, p. 376 ff. 

2 ) Uber diese oflenbar sekundaren mythologischen Deutungen vgl. A. Wiedemann, 
Religion der alten Agypter, 1890, S. 15 5 ff. 
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domen sehr wohl an das Herz mit seiner Vorhof und Herzkammern 
scheidenden Furche erinnern kann, so begreift man, wie ein primi¬ 
tives Denken, dem Bild und Wirklichkeit zusammen- 
fallen, in dem wandelnden Kafer das wandernde Herz 
eines Verstorbenen erblicken konnte, woraus nun 
die im agyptischen Totenkult herrschende Vor- 
stellung entsprang, daft das Herz mit der ihm 
zugehorigen Korperseele eine Zeitlang selbstandig 
weiterlebe und umherwandle. Spater ist dann frei- 
lich unter dem Einfiuft der machtiger anwachsenden 
Naturmythologie diese urspriingliche Vorstellung 
offenbar zum Symbol verblaftt; und als sol- 
ches konnte sie nun auch durch die immer noch 
anklingende Assoziation des selbstandigen Wanderns zu einem Sinn- 
bild der Unstcrblichkeit werden, indem dieses YVandern auf die selb- 
standige Fortdauer der Seele nach ihrer Trennung vom Korper ge- 
deutet wurde. Jene Vorstellung wie nicht minder das Symbol, das 
aus ihr hervorgegangen, mochte aber endlich der griibelnden Priester- 
weisheit spatcrer Zeiten, der die Phantastik urspriinglicher Mythen- 
bildung fremd geworden war, allzu unwahrscheinlich diinken, so daft 
sie nun das Marchen von dem Kafer erfand, der sich in sein eigenes 
Ei verwandle. Ubrigens ist es bezeichnend, daft im agyptischen 
Totenkult und in Anlehnung an ihn im taglichen Gebrauch neben 


Fig. 56. Agyptischer 
Skarabiius. 


dem Skarabiius auch noch andere Amulette erhalten blieben, die auf 
Formen der Korperseele zuriickgehen: so die Schleife, die in den 
von ihr auslaufenden Fransen dereinst vielleicht ein unmittelbares Bild 
des ausspritzenden Blutes sein sollte, dann aber in ein Symbol fur 
das Blut der Isis iiberging. Auch hier hat wohl erst eine spatere, 
der primitiven Vorstellung entfremdete Zeit das Blut des Toten selbst 
in dieses Symbol umgedeutet, um so den Trager des Amuletts 
direkt unter einen hoheren gottlichen Schutz zu stellen. Andere 
analoge Objektc sind die Nachbildungen des Auges und des Riick- 
grats, von denen das erste unter der Wirkung der Himmelsmytho- 
logie in das Auge des Sonnengottes Ra, das zweite durch das gleiche 
Motiv in das Riickgrat des Osiris umgebildet wurde 1 ). 


x ) Neben solchen Bildamuletten waren ubrigens in Agypten wie anderwarts auch 
reine Faden- und Knotenamulette an verschiedenen Stellen des Korpers im Gebrauch, 
Wundt, Volkcrpsychologie II, 2. j a 
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Eine zweite Klasse von Amuletten, zu denen der Skarabaus in 
seiner Doppelstellung als Herz und als kriechendes Insckt bereits den 
Ubergang bildet, besteht in Tierbildern. Sie gehen, wie wir ver- 
muten diirfen, urspriinglich auf jene Tiere zuriick, die uns friilier als 
Seelentrager vornehmlich unter den Metamorphosen der Hauchseele 
begegnet sind (S. 60, 72 ff.). Als eigentliche Amulette sind sie allem 
Anscheine nach spateren Ursprungs als die vorige Gruppe. Aber 
wahrscheinlich nehmen in einer friihen Kultur die Tatowierungen, die 
denselben Charakter zauberhafter Schutzmittel besitzen, ihre Stelle 
ein. Insbesondere gilt das von der »symbolisierenden Tatowierung«, 
die sich durchweg der Tierbilder bedient und erst spater mit andern, 
unter dem EinfluB des Naturmythus entstandenen Symbolen verbunden 
wird (Teil I, S. 162 ff.). Als Schutzdamonen sind die zur Tatowierung 
verwendeten Tiere ebenfalls Seelentiere, die dem friiher geschilderten 
Ubergang entweder der Korper- oder der Hauchseele in Tiere ent- 
stammen. Namentlich der Seelenvogel findet sich in dieser Bedeu- 
tung weit verbreitet, zuweilen auch, nach dem bekannten Motiv der 
Doppelbildungen, in Verbindung mit noch andern Seelentragern 1 ). 
Da nun aber die Tatowierung eine solche Verwendung der Seelen¬ 
tiere als Zaubermittel vorausnimmt, so ist es erklarlich, daB die letz- 
teren als eigentliche Amulette im allgemeinen erst zu einer Zeit 
auftreten, wo sich bereits weitere, namentlich naturmythologische 
Assoziationen an sie geheftet haben. Jetzt sind es daher die »heili- 
gen«, bestimmten Gottern geweihten Tiere, deren Bilder man an sich 
tragt, um sich damit in den Schutz dieser Gotter zu stellen. Ein 
sprechendes Beispiel dieser Art ist gerade der Skarabaus. Urspriing- 
lich Seelentier und als solches aus einer besonderen Form der Kor- 
perseele hervorgegangen, hat auch er sich in das Symbol des 

wobei wohl, wie oben bemerkt, die Vorstellung des Bandzaubers unmittelbar wirk- 
sam war. Vgl. Wolters, Faden und Knoten als Amulett, Arch. f. Religionswissen- 
schaft, Bd. 8, Beiheft, 1905, S. 1 fT. J. W. von Bissing, Agyptiscke Knotenamulette, 
ebend. S. 23 ff. 

*) Ein interessantes Objekt dieser Art, allerdings nicht ein eigentliches Amulett, 
aber jedenfalls ein wie dieses zum Zauberschutz angewandtes Mauerrelief teilt in Ab- 
bildung Otto Jahn mit. Es stellt einen gefliigelten und mit den Fiiben eines Raub- 
tiers versehenen Phallus dar, eine merkwiirdige Verbindung zugleich von inkorporierter 
Psyche und Korperseele. Vgl. O. Jahn, Uber den Aberglauben des bosen Blicks bei 
den Alten, Berichte der Ges. der Wiss. zu Leipzig. Phil.-hist. Kl. 1S55, S. 28 ff. (Ab- 
bildung S. 77), wo auch noch andere Objekte jihnlicher Art beschrieben sind. 
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schopferischen Gottes Phtah verwandelt, der als solcher die Ver- 
nichtung durch den Tod iiberwinden soil. Unter dem Einflufl des 
Gedankens der Unsterblichkeit wird darum jetzt auch der Skarabaus 
mit ausgebreiteten Flfigeln dargestellt: sein Bild wird zu dem des 
Totenvogels, dieser verbreitetsten Metamorphose der Hauchseele. 

Eine dritte unbestimmter begrenzte Klasse wird sodann von 
solchen Amuletten gebildet, die durch irgend welche assoziative 
Motive mit primaren mythologischen Vorstellungen zusammenhangen. 
Die Amulette dieser Art zerfallen wieder in zwei Untergruppen. Auf 
der einen Seite gehdren namlich hierher alle die Objekte, die beim 
magischen oder symbolischen Zauber eine Rolle spielen. Jedes 
Zaubermittcl kann zum Amulett werden, und da neben den sich 
fiberall wiederfindenden Zaubermotiven ein beliebiges zufalliges Er- 
lebnis oder eine unberechcnbarc assoziative Ubertragung einen sonst 
gleichgiiltigen Gegenstand zum Zauberobjekt machen kann, so ist 
die Menge der hier vorkommcnden magischen Schutzmittel fast un- 
begrenzt. Am iippigsten gedeiht aber diese Form weder in den 
ganz primitivcn Zustanden, die sich mit den allgemcin verbreiteten 
Seelen- und Tieramuletten begniigen, noch auch da, wo die Wissen- 
schaft eine Schutzwehr gegen den Zauberglauben bildet und sich 
nun auch der Amulettglaube wieder auf seine primitiven Formen 
zuriickzieht. Vielmehr ist es ein gewisses mittleres Niveau der Kul- 
tur, das mit seinen, nicht selten vom Schein der Wissenschaftlichkeit 
umgebenen Zauberbniuchen dem Amulettwesen diese schranken- 
lose Ausdehnung zu geben pfiegt. So verfiigte die Medizin der 
romisch-hellenistischen Zeit und des Mittelalters fiber eine Fiille als 
Heilmittel gebrauchter Amulette, die fiber alle Reiche der Natur, be- 
sonders aber die Pflanzcmvelt, sich ausbreiteten. Die namlichen 
Krauter, die innerlich genommen die Krankheiten heilen sollen, werden 
in einem Beutcl um den Hals getragen, urn gegen sie zu schfitzen 
oder die bereits ausgebrochene auf diesem auflerlichen Weg zu be- 
seitigen. Daneben ffihrt dann aber der Arzneischatz dieser aber- 
glaubischen Heilkunde immer auch noch die Amulette der beiden 
ersten Klassen, namentlich Blut, Speichel, Knochen und ahnliche 
Seelentriiger x ). Was in diesen Fallen die Assoziation des einzelnen 

x ) Eine Sammlung solcher als Heilmittel gebrauchter Amulette enthalt Plinius’ 
Hist. nat. an verschiedenen Stellen, z. B. 23, 14. 25,67. 29, 19. 30,27. Berspiele aus 

14* 
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Objekts mit der aus der Furcht und dem Hoffen des Glaubigen ent- 
sprungenen Zaubervorstellung bewirkt hat, ist in der Regel naturlich 
hier nicht mehr zu ermitteln. In einzelnen Fallen ist es der blofle 
Name, in andern die auDere Form, die Gestalt der Blatter, Bliiten 
oder Friichte einer Pflanze, in noch andern wohl die tatsachlich er- 
probte innere Wirkung, die den Glauben an die Kraft des Amuletts 
enveckt oder verstarkt haben. Dem EinfluD der Form ist vielleicht 
auch die sonst ratselhafte Stellung zuzuschreiben, die die Frucht 
der Bohne, wie beim Opfer und in den Speisegeboten, so im 
Amulett- und sonstigen Zauberglauben einnimmt. Wenn nach einer 
Bemerkung des Plinius bei dem zum Gedachtnis der verstorbenen 

Vorfahren gehaltenen romischen Fest der Parentalien Bohnen ge- 

gessen wurden, weil man sich die Seelen der Verstorbenen in ihnen 
anwesend dachte, so erinnert man sich unwillkiirlich dcr Ahnlichkeit 
der Bohne mit der Form der Niere und der Bedeutung, die dieser 
einstmals als Seelentrager zukam 1 ). Dann wiirde die Bohne als Schutz- 
und Zaubermittel hier wohl in dem Mafle fur das ihr gleichende 
tierische Organ eingetreten sein, wie das Fleisch- durch das Mehl- 

und Getreideopfer ersetzt wurde, und wie sich in der iiberall von 

mythologischen Ideen getragenen bildenden Kunst allmahlich die 
Pflanze eine bevorzugte Stellung errungen hat. Wie bei der Bohne, 
so sind ja auch sonst assoziative Beziehungen anderer Art zu voran- 
gegangenen Tierbildern bei diesem Ubergang wirksam gewesen (vgl. 
Teil I, S. 186 ff.). Viel seltener als Pflanzen kommen Steine als Amu- 
lette vor, wenn man von den nicht hierher gehorigen, mit Zauber- 
formeln beschriebenen Steinen, sowie von den Nachbildungen tierischer 

dem modernen Volksaberglauben bei Wuttke, a. a. O S. 120 ff. Franz Sohn, Unsere 
Pflanzen, ihre Namenserklarang und ihre Stellung in der Mythologie und im Volks¬ 
aberglauben 3 , 1904. Uber Gegenzauber gegen Krankheiten iiberhaupt, namentlich 
auch gegen den bosen Blick als vermeintliche Krankheitsursache, vgl. unten IV, 4. 

x ) Plinius, Hist. nat. iS, 30. Wenn, wie R. Wiinsch (Das Friihlingsfest der Insel 
Malta, 1902, S. 37) bemerkt, die romischen Antiquare die Verwendung der Bohne im 
Seelenkult auf die schwarze, an den griechischen Trauerlaut AI (aij erinnernde Zeich- 
nung der Bohnenbliite zuriickfiihrten, so tragt diese Erklarung ganz den Charakter 
jener sekundaren Deutungen an sich, wie sie so hiiufig entstehen, nachdem die Er- 
innerung an den Ursprung eines Brauches erloschen ist (vgl. oben S. 209'!. Wenn 
dagegen der Volksmund der Bohne die Wirkung eines - Aphrodisiacum zuschrieb 
(Wiinsch, a. a. O. S. 39), die sie in Wahrheit schwerlich besitzt, so erinnert das wie- 
derum an die Rolle, die auch die Niere als vermeintliches Zentrum der Generations- 
organe im friihesten Seelenglauben zu spielen pflegt (s. oben S. 10 ff.). 
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Formen in Stein absieht, wie wir eine solche in dem Skarabaus ken- 
nen lernten. Im ersten dieser Falle ist der Stein der relativ indiffe- 
rente Trager des Zauberspruchs; solche Objekte gehoren daher der 
unten zu besprechenden Klasse der Schriftamulette an. Im zweiten 
Fall ist der kiinstlich geformte Stein nur der Stellvertreter des Gegen- 
standes, den er darstellt. Im iibrigen sind es namentlich die bald 
um ihrer Farbe, bald um ihrer Zeichnung willen bevorzugten Edel- 
steine, die als Amulette erwahnt werden. Sie sind aber vielleicht 
aus dem vervvandten Gebiet der Talismane heriibergewandert, wo sie, 
wie wir sehen werden, eine bevorzugte Rolle spielen 1 ). 

Eine zweite wichtige und im allgemeinen zugleich deutlicher in 
ihrem Ursprung erkennbarc Untergruppe dieser aus assoziativen Uber- 
tragungen entsprungenen Zaubermittel wird durch solche Objekte ge- 
bildet, die mit dem religiosen Kultus in irgend einer aufleren Be- 
zichung stehen. Jedes Kultobjekt oder jeder an dasselbe erinnernde 
Gegenstand kann auf diese Weise durch assoziative Ubertragung des 
ihm anhaftenden Gefiihls der Heiligkeit in das der Zaubermacht zu 
einem Amulett werden. Gerade hier ist es aber bezeichend, daft 
nicht die Gotterbilder selbst, so leicht sie in ihrer Individualisierung 
zu Fetischen werden konnen, sondern fast nur solche Gegenstande, 
die zu ihnen in einem bloft auOeren Konnex stehen, als Amulette 
Verwendung finden. So konnen Kruzifix und Fleiligenbild Fetische 
sein. Als Amulett aber werden das um den Hals getragene Kreuz 
ohne den Gekreuzigten, ein angebliches Stuck vom Gewand eines 
Heiligen oder andere ahnliche Dingc bevorzugt. Hier reichen da¬ 
her die Erscheinungen eines primitiven Animismus als Rudimente 
oder Rtickfalle in die hoheren religiosen Kultformen hiniiber, ein 
deutlichcs Zeugnis ftir die von allem Wandel der Zeiten unabhangige 
Ubereinstimmung der Motive. Das Amulett bleibt ein schiitzendes 
Zaubermittel gegen Gefahren und Ubel, ob es nun aus den Knochen, 
Zahnen oder Fingern eines Verstorbenen, aus einem Skarabaus oder 
sonstigen Tiersymbol, oder ob es aus einem christlichen Kreuz be- 
steht, dem sein Trager eine damonenvertreibende Wirkung zuschreibt. 
Nur darin zeigt sich, abgesehen von dem wandelbaren mythologischen 

x ) Ober die Sckutzwirkungen, die bestimmten Steinen ira Altertum zugeschrieben 
wurden, vgl. Plinius, Hist. nat. 36, 37. Uber den Gebrauch der Edelsteine im Mittel- 
alter C. Meyer, Aberglaube des Mittelalters, S. 57 ff. 
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und religiosen Hintergrund, ein bemerkensvverter Unterschied, daft 
der Naturmensch die Naturobjekte, seien es menschliche Korper- 
teile oder Tiere, Pflanzen und andere Dinge verwendet, wahrend die 
Kultur durch die Nachbildung solcher Objekte in Stein, Ton oder 
Metall das Amulett zum Kunstobjekt macht, womit sic zugleich 
den ersten Schritt tut, das blofte Zaubermittel in ein Schmuck- 
mittcl zu verwandeln. Abcr aucli hierin, ebenso wie zum Teil 
in der Wahl der Zauberobjekte, bewahrt der spatere Volksglaube 
wiederum die Ziige des primitiven Zustandes, indem auch ihm vor- 
nehmlich der natiirliche Gegenstand selbst als zauberkraftig gilt x ). 
Anderseits ist es die Kunst, die einzelnc einmal von ihr aufgenommene 
und zu allgemeiner Verbreitung gelangte Amulettmotive danernder 
bewahrt, und, indem sie die alten Objekte in eine veranderte mytho- 
logische und religiose Umgebung iibertragt, eine Assimilation der 
alten Zaubermittel durch neue Glaubensvorstellungen fordert. So sind 
die friihcsten christlichen Symbole, der Fisch, das Lamm mit dem 
Hirten, das Schifif, uralte Gegenstande orientalischer und gricchischcr 
Plastik, besonders auch in der Kleinkunst der Amulette. Der Fisch 
ist neben der Schlange, mit der ihn die urspriingliche Anschauung 
nahe verbindet, ein weitverbreitetes Seelentier (vgl. S. 6off.). Als eine 
Metamorphose des Fisches oder der Schlange, die sich von den 
Mythologien der Naturvolker bis in die der Griechen und anderer 
Kulturvolker erstreckt, ist uns schon oben das Seelenschiff begegnet 
(Fig. 55, S. 74). Endlich das Vorbild des guten Plirten, der das ver- 
irrte Lamm auf dem Riicken zur Hiirde zurticktragt, erkennt man 
auf zahlreichen Aschenurnen aus altgriechischer und romischer Zeit. 
Die christliche Kunst hat diese mythologischen Bilder ebenso bei- 
behalten, wie die Kirche die heidnischen Feste des Dionysos und des 
Askulap in christliche umwandelte, indem sie beide ihrem eigenen 
Ideenkreis assimilierte * 2 ). 

x ) Vgl. die Beispiele bei Wuttke, Deutscher Volksaberglaube 2 , S. no, 117, 128 f., 
369 u. a. Dazu Wellhausen, Reste arabischen Heidentums 2 , 1897, S. 164 ft'. 

2 ) Bekanntlich bat es dabei an analogen Umdeutungen, wie sie uns beim iigypti- 
schen Skarabaus oder dem Blut der Isis (S. 209) begegnet sind, auch von Seiten der 
christlichen Theologie nicht gefehlt. Entweder bewegen sich diese auch hier im Ge- 
biet einer Umwandlung realer Vorstellungen in Begriflssymbole, wie bei den Bildcm 
des Seelenvogels, des Schiffes und des Ankers, des Hirten mit dem Lamm. Oder, wo 
die Mittel der eigentlichen Symbolik versagen, da wird die Wort- oder Zahlenmystik 
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Wenn nach allem dem unter den Objekten 7 die selbst oder in 
ihren kiinstlichen Nachbildungen als Amulette Verwendung finden, 
die Seelentrager, sei es in der Form der Korperteile, die als solche 
gelten, sei es in der der Seelentiere und ihren weiteren mythologischen 
Umwandlungen allem Anscheine nach gegenuber den Pflanzen, Steinen 
und hoheren religiosen Kultobjekten cine primare Bedeutung be- 
sitzen, so kann der Sinn dieser Erscheinung nach dem Voran- 
gegangenen kaum zweifelhaft sein. Das urspriinglichste magische 
Schutzmittel, das der Mensch zu gewinnen sucht, besteht iiberall 
darin, dafl er die Kraft abgeschicdener Seelen sich dienstbar macht. 
YVie er in dem Blut eines Menschen oder in dem ausgehauchten Atem 
dessen seelische Eigenschaften sich aneignet, so wird der Seelen¬ 
trager, den er bei sich fiihrt und an den zugleich die Seele selbst 
irgendwie gebunden bleibt, ein Schutz in Not und Gefahr. All- 
mahlich verdunkelt sich freilich diese Vorstellung unter dem Ein flub 
hinzutretender Bedingungen, die wcsentlich nach zwei Kichtungen 
einwirken. Erstens treten andere mythologische Motive, namentlich 
naturmythologische, erganzend und dann substituierend ein: der 
Trager der Seele eines verstorbenen Menschen wird zum Trager der 
Seele eines Gottes, und er wandelt sich endlich in ein Symbol des 
Gottes selbst urn. Ahnlich geht das Seelentier in einc an irgendeine 
Gottergestalt gebundene Tiervorstellung liber und wird durch diese 
wiedcrum zu einem gottlichen Symbol, bis zuletzt, indem die Zwischen- 
glieder dieser Assoziationen verlorcn gehen, das lierbild nur noch 
cine Art konventionellen Zeichens fiir den ihm anhaftenden Glauben 
an einc Zauberwirkung geworden ist. Dabei konnen aber diese 
weiteren Stufen immer wieder Ausgangspunkte neuer Entwicklungen 
sein, so dafl nun jene Affckte der Furcht und des Hoffens, aus 
denen schliefllich alle Zaubermittel entspringen, auf beliebige Gegen- 
stande iibergehen, die hochstens noch durch einc lose Kette meist 
unkontrollicrbarer Assoziationen mit den urspriinglichen Objekten des 
Amulettglaubens zusammenhangen. Dieser Prozefl der Verdunklung 
der Motive, der zunachst bei den sckundaren Amuletten beginnt, er- 
greift dann mehr und mehr auch die primaren, so dafl auch hier 
das Amulett schliefllich als ein Zaubermittel zuriickbleibt, das blofl 

zu Hilfc genommen: so bei der bekannten Riickbeziehung des Fiscbes (Ichthys) auf 
den Namen Jesu (’lyOu? = 'ln«>0<; XpiOTO? 6eo0 uioq (JUJTiip). 
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noch dem festgewordenen Glauben an die erhoffte Wirkung seine 
fortdauernde Geltung verdankt. 

Zu solchen ihrem Ursprung entfremdeten Zaubermitteln sind nun 
in der Tat fast durchweg die im Volksaberglauben verbreiteten Amu- 
lette geworden. Gerade auf dieser Stufe setzt dann aber in der 
Regcl wiederum der Trieb ein, neue Schutzmittcl dem gewlinschten 
Zweck entsprechend zu schaffen, und dieser greift nun, nachdem die 
urspriinglichen mythologischen Wurzeln des Amulettwesens abgestorben 
sind, um so mehr zufallige und aufierliche Assoziationen auf, die eine 
Beziehung zwischen dem Objekt und seiner Wirkung herstellen sollen. 
Dahin gehoren zum Teil schon die Amulette der Zaubermedizin, die 
Pflanzen und Steine, deren oben gedacht wurde, insofern dabei Be- 
ziehungen zwischen Eigenschaften des Objekts, seincm Namen, seiner 
Form, harbe u. dgl., moglichenveise erst nachtraglich, nachdem das 
Amulett langst im Gebrauch ist, zu Zaubermotiven genommen werden. 
Auch der Bedeutungswandel religioser Amulette, wie wir ihn an ver- 
schiedenen Beispielen kennen lernten, fallt in das gleiche Gebiet. Denn 
auch dieser Wandel vollzieht sich selten ohne absichtliche Umdeutunsfen. 

Als einc letzte eigenartige Form solch sekundarer Amulette, die 
aus dem Wunsch, neue Zaubermittel zu schaffen, selbstandig ent- 
stehen, zugleich als die spiiteste und von einer bestimmten Stufe der 
Kultur an verbreitetste tritt uns endlich die vierte Klasse der Amu¬ 
lette entgegen: die der geschriebenen Zauberformeln. Sie sind 
an sich nichts anderes als Zauberspriiche, denen man durch ihre 
Wiedergabe in der Schrift eine iiber die Dauer des gesprochenen 
Wortes hinausreichende, bleibende Kraft zu geben glaubt. Wie 
schon bei dem Zauberspruch oder Zauberlied altertumlichen und 
unverstandlich gewordenen oder auch von Anfang an sinnlosen 
Worten eine besondere magische Kraft zugeschrieben wird, so pflegt 
das gleiche fiir die geschriebene Zauberformel zu gelten, bei der 
nicht selten die mangelnde Kenntnis der Kunst des Lesens und 
Schreibens der magischen Wirkung des Unbekannten und Rritsel- 
haften zu Hilfe kommt. So wird denn das Gebiet dcr Sprach- 
amulette oft zum Tummelplatz einer wilden Kombination von Buch- 
staben zu sinnlosen, absonderlich klingenden Scheinworten. Es ist 
bezeichnend, daB ein geliiufiger Ausdruck ftir irgendein sinn loses 
Wortgeklingel, das »Abrakadabra«, von wirklichen Zauberformeln 
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solcher Amulette herstammt. In der Verwandtschaft mit arabischen 
Wortklangen erinnert es an die Zeit seines Ursprungs, wo unter dem 
EinfluO der Bertihrung mit der orientalischen Welt neben der ara¬ 
bischen Wissenschaft auch die Zauberkiinste arabischer Magier und 
Alchemisten im Abendland sich verbreiteten. In den Traditionen 
dieser Magier lebten aber zugleich die Zaubervorstellungen fort, die 
vor allem in der hellenistischen Zeit durch den ZusammenfluO so 
mannigfaltiger Elcmente wie des agyptischen Gotter- und Damonen- 
kultus, der orphischen Mysterien und der jiidischen Apokalyptik ihr 
eigentiimliches Gepriige empfingen, um dann auf die Anfange des 
Christentums und namentlich auch auf die Entwicklung des Amulett- 
glaubens in diesem einzuwirken 1 ). Noch heute sind die Spuren dieses 
Einflusses nicht erloschen. Ubrigens ist der Glaube an die zauberhafte 
Schutzkraft des geschriebenen Wortes bei alien Volkern verbreitet, so- 
fern sie uberhaupt die Schrift kennen; und wo diese ihnen neu von 
auften zugefiihrt wird, da gilt sie um so mehr als zauberkraftig. Das 
Unbekannte wird durch eine naheliegende Assoziation des Gefiihlstons 
zum Unhcimlichen, das Unheimliche zum Zauberhaften 2 * ). 

d. Verbreitung und Hauptformen der Talisraanc. 

Beschranken wir den Begriff des Talisman in dem oben ange- 
fiihrten Sinne auf den eines aktiven Zaubermittels, welches nicht 
oder doch nur indirekt gegen auftere Zauberwirkungen schiitzt, aber 
seinem Besitzer Zauberkrafte vcrleiht, durch die er Feinde iiber- 
waltigen, Reichtum und Glucksgiiter gewinnen kann, so ist dcr Glaube 
an den Talisman aus begreiflichen Griinden weit beschrankter als der 
Amulettglaube. Ist doch der Schutz gegen auOere Unbill das dringen- 
dere Bediirfnis. Auch kann die Erfolglosigkeit solcher Schutzmittel 
natiirlich viel leichter verborgen bleiben als das Versagen eines aktiven 
Zaubers, der auf augenblickliche und nicht zu verkennende Erfolge 

*) Vgl. iiber diese, auch fiir die spatere Entwicklung des Zauberglaubens wichtigc 
Seite der hellenistischen Kultur A. Dieterich, Abraxas, Studien zur Religionsgeschichte 
des spiiteren Altertums, 1891, S. 136 ft'. R. Reitzenstein, Poimandres, Studien zur grie- 
chisch-agyptischen und friihchristlichen Literatur, 1904, S. 29iff. 

2 ) Uber Schriftamulette im modernen Aberglauben vgl. Wuttke, a. a. O. S. 243 ff. 
Die Verbreitung der Amulette mit Runenschrift bei den Germanen wird besonders auch 

durch die bei der Einfiihrung des Christentums gegen sie gerichteten kirchlichen Ver- 

bote bezeugt. Vgl. Jak. Grimm, Deutsche Mythologie 4 , III, S. 401 ff. 
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gerichtet ist. Daher gehort der Talisman mehr der Marchenphantasie 
als dem Volksglauben an, und er reicht in diesen meist nur insofern 
hinein, als Zauberwirkungen durch Talismane den Helden einer ver- 
gangenen Zeit oder Damonen und Gottern zugeschricben werden. 
Wird durch die Ausscheidung der zum Amuiettwesen gehorenden 
Erscheinungen das Gebiet der Talismane wesentlich verengt, so muft 
ihm aber auf der andern Seite doch ein weiterer Umfang gegeben 
werden, als es dann geschieht, wenn man es auf Zaubermittel ein- 
schrankt, die, ahnlich den Amuletten, schon auBerlich von den dem 
gewohnlichen Gebrauch dienenden Bestandteilen der Kleidung und Be- 
waffnung verschieden sein sollen. In Wahrheit gleichcn das Schwert 
Balmung, das jeden Feind niederstreckt, und die Tarnkappe, die ihren 
Trager unsichtbar macht, auOerlich einem gewohnlichen Schwert und 
einer alltaglichen Kappe. Ihrem Wesen nach sind sie aber Talis¬ 
mane so gut wie der mit irgend einem planetarischen Symbol ver- 
sehene Edelstein, der seinem Trager Reichtum oder Macht oder all— 
gemeine Liebe bei den Menschcn einbringt. 

Besteht schon in dieser Eigenschaft ein charakteristischer Unter- 
schied zwischen Amulett und Talisman, so hangt nun damit auch der 
weitere zusammen, dessen schon oben gedacht wurde, daft das 
Amulett in der Regel offen getragen, ja nicht selten wohl gedissent- 
lich zur Schau gestellt wird, wahrend sich der Talisman der Beob- 
achtung zu verbergen sucht. Das letztere kann dann wieder auf 
zweierlei Weise geschehen: entweder, indem das Objekt, dem die 
Zauberkraft verliehen ist, einem Objekt des gewohnlichen Gebrauchs 
auOerlich gleicht, oder indem es sein Besitzer den Blicken verbirgt. 
So gleichen das Zauberschwert, die Tarnkappe, das Zauberhemd, das 
unverwundbar macht, oder auch das »Tischleindeckdich« des Marchens 
den gewohnlichen Waffen, Kleidungsstiicken und Geraten, denen eine 
solche Zauberkraft nicht innewohnt. Unter den sonstigen Zauber- 
objekten von talismanischen Eigenschaften spielen dagegen die St eine 
eine vorherrschende Rolle. Obgleich sie auch gelegentlich als bloBe 
Schutzmittel, also Amulette vorkommen, so sind sie doch ganz vor- 
zugsweise zu Talismanen geworden und scheinen als solche schon in 
friihe Anfange der Kultur zuriickzureichen. Ein Neger z. B. .stecict einen 
Stein, an den zufallig sein FuD stoOt, zu sich, und wenn ihm das 
Unternehmen gliickt, zu dem er auszieht, so macht er angeblich den 
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Stein zu seinem Fetisch 1 ). Hier liegt augenscheinlich eine jener 
Verwechslungen zvvischen Zaubermittel und Fetisch vor, von denen 
oben (S. 202) die Rede war. Der Stein ist ein Talisman, vielleicht 
auch ein Amulett, aber schwerlich ein eigentlicher Fetisch ge- 
vvorden. Zum Talisman eignet sich aber der Stein vor allem dadurch, 
dafl man ihn leicht im Verborgenen bei sich fiihren kann. Denn 
ebenso, wie man den Zauberschutz meist nach auOen kundtun will, 
ebenso wiinscht der Besitzer aktiver Zauberkrafte diese dem fremden 
Auge zu verbergen. In der Regel ist es jcdoch nicht ein beliebiger 
Stein, dem die zauberhafte Macht zugcschrieben wird, sondern ein 
auffallend gestalteter, an den sich wieder der Seltenheit der Form 
wegen das Gefiihl des Geheimnisvollen und Unheimlichen heftet. 
Aus diesem Grunde werden vor allem die Edelsteine bevorzugt, die, 
je seltener sie sind, fiir um so zauberkraftiger gelten 2 ). Welche 
Assoziationen dabei im einzclnen wirksam sein mogen, entzieht sich 
zumeist unserer Kenntnis; und offenbar waren sie den steinkundigen 
Magiern selbst zumeist abhanden gekommen, daher sie der Wunder- 
kraft des Steins durch in ihn gegrabene mystische Figuren oder 
Schriftzuge nachhalfen. Auf diesem Wege wurden dann die Stein- 
talismane teils mittels solcher Zeichnungen, teils infolge irgendwelcher 
an die Farbe oder natiirliche Zeichnung sich anlehnender Assozia¬ 
tionen auch mit den Planetengeistern in Beziehung gebracht und 
so die von der Astrologie den Gestirnen zugeschriebenen magischen 
Krafte auf diese ihre Vertreter iibertragen 3 ). SchlieOlich gipfelte der 
Glaube an die magische Kraft der Steine in der Vorstellung vom 
»Stein der Weisen* 4 ). Obgleich wahrscheinlich erst im spateren 
Mittelalter entstanden, bildet sie doch den folgerichtigen AbschluG 
dieses Glaubens. Jener imaginare, nie gesehene und immer gesuchte 
»lapis philosophorum« ist der Stein aller Steine, das Ideal unter den 
Talismanen. Denn er soil die Eigenschaften aller andern seltenen 
Talismane in sich vereinigen. 

x ) Waitz, Anthropologie der Naturvdlker, II, S. 187. 

2 ) Uber die den einzelnen Edelsteinen zugeschriebenen Eigenschaften vgl.C. Meyer, 
a. a. O. S. 57. 

3 ) Man vergleiche hierzu einige bezeichnende Stellen in Wolfram von Eschen- 
bachs Parzival, IX, 1083 ff., 1119 flf. 

4 ) Uber die Geschichte dieser Vorstellung vgl. Kopp, Geschichte der Chemie, II, 

s. 155 
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So spiegelt sich in dieser letzten Form, in die der Begriff des 
Talisman iibergegangen ist, noch einmal das Grundmotiv, das alle 
diese Zaubermittel aus sich erzeugt. Es sind die menschlichen Wun- 
sche, die sich in ihnen in eine vorgestellte Wirklichkeit umsetzen. 
Dabei bewegt sich aber das Amulett, das blofl vorhandenen oder 
gefiirchteten Ubeln wehren will, innerhalb der Grenzen jener Triebe, 
die als die beharrlichsten aus den mythologischen Vorstellungen 
tief in die Entwicklung aller Religionen hineinreichen. Darum ver- 
bindet sich der Amulettglaube von frtih an auf das innigste mit 
My thus und Religion, und er bleibt auch in seinen letzten, im Volks- 
aberglauben fortwuchernden Formen zumeist mit diescn verbunden. 
Anders der Talisman. Bei ihm beschrankt sich die Phantasie nicht 
auf einen Schutz, der, wenn er auch mit wunderkriiftigen Mitteln ge- 
wahrt werden soil, doch, weil es sich dabei um die Abwendung wirk- 
licher Gefahren handelt, selbst als erreichbar vorgestellt werden kann, 
sondern in ihm schafft die Phantasie wunderkraftige Wirkungen, die 
alles iibersteigen, was die Wirklichkeit jemals bietet. So ist der Ta¬ 
lisman durchaus das Produkt der frei dichtenden Marchenphantasie, 
und wir haben alien Grund anzunehmen, daO ihn auch der Mythus 
erst aus den episch umgestalteten urspriinglichen Marchenstoffen auf- 
genommen und seinem eigenen Inhalte assimiliert hat. Das gilt be- 
sonders von der ersten Gattung der Talismane, bei denen Gegen- 
stande des taglichen Gebrauchs, Gerate, Waffen, Kleider, mit magi- 
schen Wirkungen ausgestattet werden: sic haben allein im Marchen 
und in den aus ihm entsprungenen Mythenbildungen ihre Statte. Die 
zweite, nicht weniger magische, aber doch im ganzen minder phan- 
tastische Form, die der zauberkraftigen Steine oder anderer seltener 
Objekte, an die man in der Regel Wirkungen gekniipft denkt, die 
auch sonst im Leben moglich sind, wie Reichtum, Erfolg in Unter- 
nehmungen, Liebe anderer Menschen, bewahrt sich langere Zeit auch 
im Volksglauben eine beschrankte Verbreitung. Diese Form ist es aber 
zugleich, deren Sphare an die des Amuletts am nachsten heranreicht. 

Dem entspricht nun die Schluft metamorphose, die beiden Formen 
der Talismane beschieden ist. Nachdem der Zauberglaube iiberhaupt 
seine Macht verloren hat, verwandeln sich die Zauberwaffen, die Not- 
hemden und Tarnkappen in gewohnliche Kleider, die magischen 
Edelsteine aber, ahnlich wie die meistcn Amulette, in Schmuck- 
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mittel. 1st der magische Wert geschwunden, so sind eben hier die 
zwei Wertmotive zuriickgeblieben, die selbst urspriinglich bei der 
Entstehung des Zauberglaubens wirksam waren: das eine besteht in 
den Eigenschaften des Glanzes und der Farbe, die den Edelstein 
vor gewohnlichen Steinen auszeichnen, das andere in seiner Selten- 
heit. Das Glanzende und das Seltene bilden fur den Naturmenschen 
natiirliche Anziehungspunkte fur die Projektion magischer Krafte. 
Was durch scinen Glanz in die Augen fallt, das wirkt auch durch 
seine strahlende Macht auf die Umgebung; und was durch seine 
Seltenheit das Staunen des Finders erregt, das besitzt auch an sich 
selbst seltene, von dencn anderer Objekte abweichende Eigenschaften. 
So beruht der Glaube an diese Zaubermittel schliefllich auf der 
gleichen objektivierenden und personifizierenden Phantasie, der alle 
Mythenbildung ihren Ursprung verdankt. Nur handelt es sich hier 
um Wirkungen im Kleinen und zum Teil um rudimentare Erschei- 
nungen, die auf den ersten Blick denen des Seelen- und des Natur- 
mythus fremdartig gegeniiberstehen. Nichtsdestoweniger ist es vor 
allem der Seelenmythus, aus dem sich durch das Mittelglied der 
Verkorperung seelischer Krafte in beliebigen Gegenstanden, den 
sogenannten Fetischen, auch der Glaube an die Zaubermittel der 
Amulette und Palismane entwickelt. Unter den Einwirkungen von 
Naturmythus und Religion werden dann aber vermoge des fortan 
stattfindenden Ubergangs ihrer Kultobjekte in Fetische jene Zauber- 
mittel weiterhin umgewandelt und vervielfaltigt. 

e. Der Fetischismus als Kultform. 

Was den Fetisch von den mit ihm nahe zusammenhangenden 
Zaubermitteln der Amulette und Talismane am klarsten scheidet, das 
ist, wie oben bemerkt, die Eigenschaft, daO er Objekt eines Kultus 
ist. Indent sich die Formen dieses Kultus innerhalb einer bestimmten 
Gemeinschaft befestigen, reichen sie zugleich in das Gebiet von Brauch 
und Sitte hiniiber, und indem sich mit ihnen hoch gesteigerte Ge- 
fiihle der Furcht und der Hoffnung verbinden, werden sie zu ge- 
heiligten Brauchen, die sich bestimmten Normen unterordnen, an 
deren Befolgung oder Unterlassung der Mensch sein Wohl oder Wehe 
gebunden glaubt. In dem Augenblick, wo sich etwa einem Talisman 
oder Amulett ein iihnlicher Kultus zuwendet, da gehen daher auch 
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diese Objekte unmittelbar in eigentliche Fetische iiber. In der J at 
ist aber dann ein solcher sekundarer Fetischkult selbst nur der Aus- 
druck einer starken Umwandlung der Gefiihle, die das Objekt aus- 
lost. Der Fetisch erregt eben deshalb Kulthandlungen, weil er als 
ein selbstandiges damonisches Wesen erscheint, das nach eigenem 
Willen Schutz verleiht oder versagt, und darum Leistungen verlangt, 
durch die seine Gunst gewonnen werden muG. 

Die Formen des Fetischkultus sind nun hauptsachlich aus einem 
doppelten Grunde von psychologischem Interesse: erstens weil sie, 
wie man annehmen darf, die primitivste Form des Kultus iiberhaupt 
sind, und zweitens, weil sie nicht nur, wo wir ihnen auch begegnen 
mogen, in iiberraschender Weise ubereinstimmen, sondern weil in 
ihnen auOerdem zwar in roher Form, abcr doch unverkennbar die 
Hauptbestandteile, aus denen sich auch die hoheren Kultformen zu- 
sammensetzen, bereits vorgebildet sind. Am deutlichsten treten uns 
solche Kulte dann vor Augen, wenn es sich nicht urn personliche 
Angelegenheiten des Einzelnen handelt, wo die Handlungen wohl im 
wesentlichen noch durchaus in der Sphare der friiher geschilderten 
einfachen Zauberzeremonien verbleiben, sondern wenn gemeinsame 
Angelegenheiten, wie die Feier eines Sieges, die Schlieflung eines 
Vertrags zwischen verschiedenen Stammen, die feierliche Bestattung 
eines Hauptlings, die Kultushandlung herausfordern. Dann gestalten 
sich die typischen Formen des Fetischkultes, wie sie uns besonders 
in den afrikanischen Verbreitungsgebieten desselben entgegcntreten, 
etwa folgendermaDen’). Zunachst wird der Gemeindefetisch, eine 
bemalte Holzpuppe, herbeigebracht. Sie ist mit allerlei buntem 
Flitter versehen und zeigt die Spuren friiherer Zauberkulte in vielen 
Nasreln und EisenstUcken, von denen sie iibersat ist. Ein larmender 
und schreiender Haufe begleitet den Fetisch, neben dem zwei Schwarze 
mit federgeschmtickten Instrumenten, einer Holzklapper und einem 
riesigen Horn bewaffnet einherschreiten, mit denen sie eine wirre 
und gerauschvoile Musik vollftihren. Dem Fetisch gegeniiber nimmt 
dann der Hauptling des Dorfes, der in diesem Fall zugleich die 
Funktionen des Priesters ausiibt, Platz. Er schlagt unter Beschworungen 
und Ermahnungen an den Fetisch einen neuen Nagel in dessen Holz 

l ) Das Folgende nach Paul GuBfeldt, Die Loango-Expedition von GiiBfeldt, Eal- 
kenstein und Pechuel-Loesche, I, 1879, S. 161 f. 
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ein, um ihn damit zu allem dem zu verpfiichten, was ihm eingescharft 
worden ist. Gesang und Tanz pflegen eine solche Feier zu be- 
schlieften. An verschiedenen Orten variieren diese Erscheinungen. 
Aber ihre wesentlichen Bestandteile, der Fetisch, der Fetischpriester, 
larmender Gesang und Tanz, Beschworungsformeln, die auf den be- 
sonderen AnlaO Bezug haben, wiederholen sich iiberall, wo ein 
eigentlicher Fetischkult zur Ausbildung gelangt ist. Unter den Be- 
standteilen dieses Kultes erinnern namentlich die Beschworungszere- 
monien noch deutlich an jene Zauberbrauche, die als Handlungen 
Einzelner auch auOerhalb eines eigentlichen Kultus vorkommen. So 
haben wir das Einschlagen des Nagels in einer etwas andern Be- 
deutung, namlich in der einer auf eine feme Person ausgeubten Be- 
hexune, schon oben als einen weit verbreiteten Zauberbrauch kennen 
gelernt (S. 193). In den Fetischkult aufgenommen wandelt sich 
dieser Brauch in eine Bezauberung zunachst des Fetisch selbst um, 
dem man damit die eigentliche Zauberwirkung, z. B. den Sieg im 
bevorstehenden Kampf, den Schutz vor der Heimsuchung durch den 
Geist eines verstorbenen Hauptlings, iibertragt. Der Zauber, den 
dort der Beschworende ausubte, ist hier durch die Einschaltung des 
Fetischs gewissermaOen um eine Stelle weiter hinausgeriickt. Wo 
ein Kultus entsteht, da iibertragt eben der Zauberglaubige die er- 
strebte magische Wirkung dem Gegenstand seines Kultus, den er 
dann freilich selbst wiederum durch den magischen Einfluft von Be- 
schworungen und Zeremonien zu zwingen oder zu gewinnen sucht. 
Wo es sich um irgend einen wichtigeren, die ganze Dorf- oder 
Stammesgemeinschaft angehenden Zauber handelt, da schiebt sich 
endlich als drittes Glied noch der Zauberpriester ein, der allein zur 
Ausiibung der Zauberzeremonien befahigt und berufen ist. Je festere 
Formen die Kultusbrauche annehmen, um so bestimmter bildet sich 
dieses Zauberpriestertum zu einem eigenen Stand aus. Die Anfange 
dieser Entwicklung darf man aber wohl in der wahrscheinlich schon 
dem vorkultischen Hordenleben mit seinen irregularen Zauberbrauchen 
angehorenden Erscheinung sehen, daB einzelne Personen fur beson- 
ders zauberkundig und zauberkraftig gelten, zu deren Hilfe daher 
gem der Einzelne seine Zuflucht nimmt 1 ). Ist doch diese Erschei- 

x ) Vgl. z. B. die Angaben iiber Zaubcrer bei den Australnegern bei Lumholtz, 
a. a. O. S. 326. 
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nung weit auch iiber solche Gebiete verbreitet, in denen ein eigent- 
licher Fetischkult nur sporadisch vorkommt. Der Medizinmann oder 
Schamane, der auf eigene Hand seine Zauberkiinste iibt und daraus 
ein meist reich belohntes, aber freilich zugleich wegen der zweifel- 
haften Chancen des Erfolgs gefahrliches Gewerbe macht, ist eben der 
allgemeinere als Erganzung des Zauberglaubens auf urspriinglicheren 
Kulturstufen nirgends fehlende Typus, aus dem der des Fetisch- 
priesters in dem Augenblick hervorgeht, wo sich ein irgendwic ge- 
ordneter Fetischkult entwickelt hat. Der Stand der Zauberpriester 
entsteht demnach gleichzeitig mit dem Kultus. Wie dieser aus ver- 
einzelten Zauberbrauchen, so geht aus den Individuen, die sich mehr 
als andere der Ausiibung solcher Brauche widmen, ein Berufsstand 
hervor, der um so strenger sich abschlieBt, je mehr allmahlich der 
Kultus zu einem geordneten Zeremonienwesen wird. Neben dem 
Stand der offiziellen Fetischprieser konnen daher fortan einzelne Me- 
dizinmanner auBerhalb des allgemeinen Kultus ihr privates Zauber- 
gewerbe treiben. Der Kultus auf dieser primitiven Stufe ist aber 
nichts anderes als ein System von Zauberriten, die in ihren einzelnen 
Bestandteilen, wie das obige Beispiel des eingeschlagenen Nagels 
zeigt, zum Teil unmittelbar aus den individuellen Zauberbrauchen 
heriibergenommen sind. Die Bedingung einer solchen Entwicklung 
ist sichtlich iiberall der ZusammenschluB der Einzelnen zu grbBeren 
Gemeinschaften. Der Wilde, der in lose verbundenen Einzelfamilien 
ein unstetes Wanderleben fiihrt, hat wohl Zauberbrauche, aber keinen 
Kultus. Der in Gemeinschaft geiibte Zauberbrauch wird dagegen 
von selbst zum Kultus, indem sich die Beschworungen der Einzelnen 
in ihrer Vereinigung zu gemeinsamen Kultgesangen und -tanzen stei- 
gern, und indem sich eine Tradition ausbildet, in der sich die ein- 
mal entstandenen Kulthandlungen als geheiligte Brauche erhalten. 
Der Haupttrager dieser Tradition wird dann der Priesterstand, der 
nun seinerseits die Pflege des Kultus auf alle Lebensgebiete hiniiber- 
triigt, so daB fortan auch der Einzelne, wo immer er magische Zau- 
bermachte in Anspruch nimmt, an gewisse Normen des Kultus und 
zum Teil auch an die Hilfe der Trager desselben, der Zauberpriester, 
gebunden ist. 
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f. Allgemeine Bedingungen des Fetischismus. 

Die groBe Bedeutung, die als ursprtinglichste Form des Kultus 
der Fetischismus in der Entwicklungsgeschichte von My thus und 
Religion einnimmt, spricht sich in der weiten Verbreitung aus, in 
der uns die hierher gehorigen Vorstellungen und Brauche begegnen. 
Wie diese nahezu unvermischt bei vielen primitiven Volkern vor- 
kommen, so sind ihre Spuren nicht minder in der friihen Mythologie 
der meisten Kulturvdlker erhalten geblieben, und Reste derselben 
linden sich noch innerhalb der heutigen Kultur. Gehoren auch diese 
zumeist jenen Uberlebnissen der Seelen- und Damonenvorstellungen 
an, die, iiberall im Volksaberglauben fortwuchernd, auBerhalb der 
herrschenden Formen des religiosen Kultus stehen, so ist es doch 
bemerkenswert, daB gerade die dem Fetischismus verwandten Er¬ 
scheinungen dieses Gebietes es sind, die noch am meisten teils in 
den Kultus selber hiniiberreichen, teils wenigstens aus ihm fortwah- 
rend neue Nahrung ziehen. Am verbreitetsten unter diesen Beriih- 
rungen mit dem primitiven Zauberkultus ist der Amulettglaube. Aber 
auch die Spuren des direkten Fetischismus fehlen nicht. Der Kultus, 
der sich gelegentlich etwa dem einzelnen Muttergottes- oder Heiligen- 
bild zuwendet, und die Wunderwirkung, die ihm beigemessen wird, 
sie tragen offenbar alle Merkmale des echten Fetischismus an sich, 
ohne dafi die nebenhergehende Anlehnung an die hohere Religions- 
form einen wesentlichen Unterschied begriindet. Auch kann dabei 
ganz dahingestellt bleiben, ob dieser Fetischismus ein Uberlebnis aus 
uralter Zeit, oder ob er eine Neubildung ist, die aus der Symbolik 
der hoheren Kulte infolge der ihnen iiberall innewohnenden Tendenz, 
sich unter dem EinfluB geeigneter Bedingungen in niederere Formen 
zurtickzuverwandeln, hervorgeht. Hat doch bekanntlich die christliche 
Kirche die aus den heidnischen Kulten iibernommenen Fetische und 
Amulette nicht durch Drohungen und Verbote, sondern erst dadurch 
zu verdrangen vermocht, daB sie Ersatzmittel fiir sie schuf, die ihrem 
eigenen Kreis heiliger Personcn und Legenden entnommen waren. 
So hat das Christentum die alten Formen des Zauberglaubens zu- 
nachst nicht verdningt, sondern sich assimiliert, und der gleiche Pro- 
zeB hat sich aller Wahrscheinlichkeit nach oft genug auch ander- 
warts in der Religionsgeschichte vollzogen, wo uns die Zeugnisse 

Wundt, Volkcrpsychologie II, 2. l£ 
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mangeln, ihn nachzuvveisen. Doch gehoren diese Erscheinungen im 
einzelnen mehr zu den Aufgaben der Religionsgeschichte und der 
Ethnologie, als zu denen der Volkerpsychologie 1 ). Fiir diese ist nur 
einerseits die weite Verbreitung der Erscheinungen nach Zeit und 
Raum, anderseits die trotz mancher Variationen im einzelnen sehr 
groOe Gleichformigkeit derselben von Interesse. Das erste weist auf 
die zwingende und fiir eine friihe Kulturstufe allgemeingultige Macht 
der psychologischen Motive, das zweite zugleich auf die relative Ein- 
fachheit der Bedingungen hin, unter denen sich die Erscheinungen 
entwickeln. Denn auch im Gebiet des Kultus werden naturgemaB 
die Wirkungen um so vielgestaltiger, je komplexer die Ursachen und 
demzufolge die Variationen ihrer Faktoren sind. 

Gleichwohl gibt es natiirlich nicht unbetrachtliche Unterschiede in 
der Starke, in der sich uns das Symptomenbild des sogenannten 
Fetischismus vor Augen stellt, und in der es unter besondern Be¬ 
dingungen gegeniiber andern mythologischen Elementen die Vorherr- 
schaft behauptet. In dieser Beziehung ist es besonders bemerkensvvert, 
dab es in seiner ausgepragtesten Form niemals isoliert bei irgendeinem 
Volke vorkommt, wie das bei den nicht zum Kultus entwickelten 
Zauberbrauchen zuweilen zutrifft, sondern daB es stets von andern, 
oft sehr mannigfaltigen mythologischen Vorstellungen begleitet ist, 
die ganz andern Gebieten, namlich teils dem Animalismus und Ma- 
nismus, teils aber dem Naturmythus und seinen Fortbildungen zu 
Marchen und Fabel angehoren. Ist dies schon ein augenfalliges 
Zeugnis dafiir, daB der Fetischismus nicht die »niederste Form der 
Religion* ist, wie man ihn wohl genannt hat, so wird das gleiche 
auBerdem durch die oben erwahnten auBeren Bedingungen seiner 
Entstehung, mit denen auch seine Verbindung mit andern mytholo¬ 
gischen Formen zusammenhangt, bestatigt. Als ein Kultus mit be- 
stimmt geordneten Zeremonien und Zauberriten, die in ihren ent- 
wickelteren Formen die Ausbildung eines besonderen Priesterstandes 
erfordern, ist er das Produkt einer' sozialen Organisation, die ohne 
ein bestimmtes MaB von Kultur unmoglich ist. In der Tat sind die 

x ) Uber Spuren von Fetischismus in Agypten vgl. Pietschmann, Zeitschr. f. Ethnol. 
Bd. io, 1878, S. 153 fF.; in den Urreligionen der Griechen Ed. Meyer, Geschichte des 
Altertums, II, 1893, S. 96. Uber ahnliches bei den Semiten Jul. Wellhausen, Reste 
arabischen Pleidentums 2 , S. 212 flf. 
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Stamme Zentral- und Westafrikas und Westindiens, unter denen solche 
Kulte vorzugsweise heimisch sind, zumeist Ackerbauer, bei denen 
eine gewisse Arbeitsteilung und eine maflige Ausbildung technischer 
hertigkeiten, vvie Hauserbau, Anfertigung von Geraten, endlich ein 
nicht unbetrachtlicher Handelsverkehr und in einzelncn Fallen eine 
ziemlich verwickelte politische Organisation angetroffen wild. Kurz, 
es sind durchweg Stamme, die sich von dem ohnehin schwankenden 
Begriff des »Naturvolkes« schon merklich entfernen. Diese Verhalt- 
nisse lassen es aber zugleich begreiflich erscheinen, dab dieser Kultus 
nicht fur sich allein vorkommt. Muflte doch schon der Handelsver¬ 
kehr, der oft weithin von Land zu Land sich erstreckt, diesen Vol- 
kern, wenn bei ihnen selbst anderweitige mythologische Stoffe nicht 
entstanden sein sollten, solche aus der Feme zufuhren. In der Tat 
entspricht dem durchaus das Bild, das uns von friih an von den 
Kulturverhaltnissen der Volker entvvorfen wird, bei denen der genuine 
Fetischismus zu Hause ist; und wenn die neueren Berichte in irgend- 
einem Punkte davon abweichen, so ist es hochstens darin, daB die 
christlichen Vorstellungen, die diesen Volkern durch die unter ihnen 
tatigen Missionen zugefuhrt wurden, das Gemenge mannigfacher my- 
thischer Bestandteile, das ihnen urspriinglich eigen war, noch um 
weitere vermehrt haben. So sind die Vorstellungen von Himmel und 
Holle und von einem obersten Gott im Himmel iiberall, wo moham- 
medanische oder christliche Einflusse hindrangen, bereitwillig aufge- 
nommen worden. Daneben finden sich aber weit iiber ganz Afrika 
verbreitet, offenbar vom Westen her eingedrungen und selbst noch 
in den Gotternamen erkennbar, die Spuren des polynesischen Natur- 
mythus, aus dem namentlich auch die Erzahlungen von einer dem 
Sonnenlauf entsprechenden YVanderung der Seelen zum Himmel, meist 
in marchenhaften Umbildungen, herstammen. Hierzu treten endlich 
da und dort andere Vorstellungen von Wanderungen und wieder- 
holten Inkarnationen der Seelen Verstorbener in Lebenden, die viel- 
leicht auf orientalische Quellen hinweisen x ). Wie alle diese Elemente 


x ) Uber Naturmythen der Afrikaner, die mit der polynesischen Himmelsmythologie 
zusammenhangen, siehe Frobenius, Weltanschauung der Naturvolker, S. 217 IT. Der 
Ursprung der Kultur, I, 1898, S. 305 ff. Die in diesen Werken vertretene Anschau- 
ung, dab der primitive Zustand der Kultur mutmablich iiberall bereits Elemente so- 
wohl der >niederen« wie der »hoheren Mythologie< enthalten habe, von wo aus 
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sich hier zusammengefunden haben, wird im einzelnen wahrscheinlich 
niemals aufzuhellen sein, wenn auch schon die Verhaltnisse der geo- 
graphischen Verbreitung einen starken Zuflufl fremder Vorstellungen 
wahrscheinlich machen. Ob aber solche zugefiihrte Elemente nicht 
etwa doch bereits autochthonen mythologischen Motiven von ver- 
wandtem Charakter begegnet seien, das wird sich schwerlich je mit 
Sicherheit entscheiden lassen. Wenn man daher alles, was sich im 
Glauben dieser Stamme nebeneinander findet, als ein in seinen ver- 
schiedenen Bestandteilen im wesentlichen gleichwertiges Gut registriert, 
so kann man wohl zu der Vorstellung kommen, die dereinst Th. Waitz 
als das Resultat seiner sorgfaltigen Untersuchungen hinstellte: daft 
namlich bei alien den Volkern, die man als die Trager eines solchen 
Fetischismus zu betrachten pflegt, weder ein Naturmythus noch so- 
gar Spuren eines freilich ganz von jenen roheren Bestandteilen iiber- 
wucherten Monotheismus fehlen 1 ). Und von da aus ist dann kein 
groOer Schritt mehr zu jener »Degenerationstheorie«, die, von dem 
Amulettglauben und den mit ihm zusammenhangenden sekundaren 
Erscheinungen hoherer Kulte ausgehend, den * Fetischismus« iiber- 
haupt als ein religioses Entartungssymptom auffaflt 2 ). 

Gegeniiber alien solchen mehr oder minder willkiirlichen Hypo- 
thesen sind nun auch hier zwei Tatsachen als die fiir die psvcholo- 
gische Beurteilung maOgebenden fcstzuhalten. Die erste besteht in 
der ungeheuren Verbreitungsfahigkeit mythologischer StofFe und in 
der damit durchweg verbundenen allmahlichen Umwandlung derselben 
in Marchenmotive, eine Tatsache, auf deren psychologische Bedeutung 
friiher bereits liingewiesen wurde (Teil I, Kap. Ill, S. 339 ff.). Die zweite 
ist die iiberall wiederkehrende Scheidung von Kultus und Mythus, 
wonach zwar jeder Kultus auf bestimmte mythologische Vorstellun¬ 
gen zuriickweist, nicht aber umgekehrt jede Mythenbildung mit dem 
Kultus in irgendeiner Beziehung steht. Diese Scheidung bezeichnet 


dann eine divergierende Entwicklung erfolgt sei, die gelegentlich zu einer Entartung 
jener hoheren zur Stufe der niederen Mythologie gefiihrt, muC hier freilich auBer 
Betracht bleiben. Sie ist eine Hypothese, die sich mit der unten zu erwahnenden 
von der degenerativen Entstehung des Fetischismus nahe beriihrt. 
x ) Waitz, Anthropologie der Naturvolker, I, S. 167 ff. 

2 ) Max Muller, Vorlesungen iiber den Urspning und die Entwicklung der Reli¬ 
gion 2 , 1881, S. 62 ff. Vgl. Teil I, S. 534 ff. 
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zugleich einen fundamentalen Wertunterschied der mythologischen 
Vorstellungen. In dem Kultus findet auf einer noch nicht zu Zweifeln 
angeregten Stufe des religiosen Denkens alles seinen Ausdruck, was 
zum festen Bestand des Glaubens gehort und eben dadurch mit 
zwingender Gewalt auch das Handeln bestimmt. Mythenbildungen 
dagegen, die gleichgiiltigere Nebenbestandteile sind oder jenem 
Gebiet phantastischer Dichtung angehoren, das, mag es nun von 
auBen aufgenommen oder selbstandig erzeugt sein, keine tieferen 
Beziehungen zu den Gemiitsbediirfnissen besitzt, denen die von der 
Sitte gepflegten Glaubensuberzeugungen entspringen, solche Mythen¬ 
bildungen stehen im allgemeinen auch auBerhalb des Kultus oder 
lassen doch nur lose und wechselndere Beziehungen zu ihm erkennen. 
Wenden wir nun die hieraus sich ergebenden Kriterien an, so kann 
es keinen Zweifel dulden, daB die noch heute mit geringen Aus- 
nahmen bei zahlreichen afrikanischen und westindischen Eingebore- 
nen herrschenden Glaubensvorstellungen durchaus dem Gebiet jenes 
primitiven Animismus zufallen, der einerseits in den Seelen-, Geister- 
und Damonenvorstellungen, anderseits in einem unbeschrankten Zau- 
bersflauben besteht. Der Schritt, durch den hier die noch urspriing- 
lichere Stufe eines vollig undisziplinierten Animismus iiberschritten 
ist, besteht nicht in dem Hinzutritt abweichender, aus ganz anderen 
Quellen stammender mythologischer Vorstellungen, sondern darin, 
daB sich hier der Zauberglaube zu einem regelmaOig ge- 
ordneten, unter den Schutz der gemeinsamen Sitte gestell- 
ten Kultus weitergebildet hat. Durch dieses Merkmal hangen 
dann auch jene Erscheinungen des sekundaren Fetischismus mit der 
urspriinglichen Form zusammen, nur daB bei ihnen der Fetischkult 
der Ableger oder SeitensproBling einer hdheren religiosen Kultform 
ist. Was sich sonst bei den im Fetischkult iibereinstimmenden pri¬ 
mitiven Volkern an mythologischen Motiven vorfindet, das liegt aber, 
so interessant es sonst in psychologischer oder ethnologischer Be- 
ziehung sein mag, auflerhalb der Quellen des eigentlichen Fetischis¬ 
mus; und da!3 es jemals zu diesen gehort habe, erscheint vor allem 
um deswillen zweifelhaft, weil es wahrscheinlich zu einem groBen Teil 
von auBen aufgenommenes Gut ist. Fur eine solche auBere Assimi¬ 
lation spricht im allgemeinen ebenso die Art der Verbreitung dieser, 
wenn wir von spateren religiosen Beeinflussungen, z. B. denen des 
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Christentums, absehen, zumeist dem Gebiet der Naturmythologk an- 
gehorigen Bestandteile, wie deren marchenartige Form. Aber wenn 
selbst, was ail sich sehr wohl moglich ist, da und dort in den Ver- 
breitungsgebieten des genuinen Fetischismus Elemente des Natur- 
mythus selbstandig entstanden sind, so bleibt dies fiir die gegen- 
wartige Frage deshalb irrelevant, weil sie im Kultus und darum 
jedenfalls auch im Glauben dieser Volker gegeniiber dem Zauber- 
glauben ganz zurucktreten oder hochstens in schwachen und darum 
wahrscheinlich sekundaren Beimengungen zu bemerken sind. Als 
solche darf man z. B. wohl die Vorstellungen von einer Inkarnation 
Verstorbener in Lebenden und von einem dem gegenwartigen folgen- 
den und vorangegangenen Leben betrachten, Vorstellungen, die da 
und dort auf die Bestattungsgebrauche einen Einfluft gewonnen zu 
haben scheinen. Nichts spricht jedoch dafiir, daft dies Reste einer der- 
einst bestandenen hoheren Mythologie und nicht vielmehr von auften 
aufgenommene oder bestenfalls zwar primal* entstandene, aber unent- 
wickelt und vereinzelt gebliebene Motive sind, welche den ein eigen- 
tiimliches Zwischengebiet zwischen Seelenglauben und Naturmythus 
bildenden Vorstellungen von einem besonderen Seelenlande angehoren*). 

g. Theorie des Fetischismus. 

Kann nach allem dem der Fetischismus ohne Zweifel mit Recht 
als eine spezifische Kultform betrachtet werden, insofern er sich eben 
als diejenige definieren lafit, bei der sich der zuvor irregular und in- 
dividuell geiibte Zauberbrauch zu einem eigentlichen Zauberkult er- 
hoben hat, so geht nun aber aus dieser Stellung zugleich hervor, 
dafi er in keiner Weise als eine spezifische Form der Mythologie, 
und daft er noch weniger, wie das nicht selten geschehen ist, als die 
niedrigste Religionsform betrachtet werden kann. Seinem Wesen 
nach ist er Zauberkult; und er selbst ist daher keine spezifische 
Glaubensform, sondern zugrunde liegt ihm der Zauberglaube. Dieser 
kann aber in die verschiedensten Glaubensformen, in den Seelen¬ 
glauben wie in den Naturmythus und in die aus diesem hervorge- 
gangenen ethischen Religionen, hineinreichen. Indem sich nun unter 
diesen alien der Seelenglaube allem Anscheine nach am fruhesten 


x ) Vgl. iiber diese Kap. VI, III. 
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und zu einer Zeit, wo die Elemente des Naturmythus noch ein un- 
geordnetes Gemenge wechselnder Marchenmotive bilden, zu einem 
einigermaflen einheitlichen Zusammenhang von Vorstellungen ent- 
wickelt, ist auch der Zauberglaube und mit ihm der Fetischismus als 
Zauberkult ursprunglich offenbar aus dem Seelenglauben ervvachsen. 
Wo sich weitere mythologische Motive hinzugesellen, da verdanken 
sie wahrscheinlich spateren Entwicklungen oder aufleren Beimischun- 
gen ihren Ursprung. In diesem Zusammenhange mit dem Seelen¬ 
glauben pragt sich daher auch der Fetischismus am klarsten als 
eigentiimliche Kultform aus. Seine Motive sind jedoch keine anderen 
als die des Zauberglaubens iiberhaupt: sie wurzeln in der Anschauung, 
daO der Mensch iibcrall von magisclien Geister- und Damonenwirkun- 
gen umgeben sei, und sie auflern sich in Symptomen der Furcht vor 
diesen Wirkungen und des Wunsches sie zu beherrschen. Will man 
in der kontinuierlichen Entwicklung der mythologischen Motive von 
einer urspriinglichen Mythologie reden, so ist daher allcnfalls der pri¬ 
mitive Animismus in der Gesamtheit seiner Erscheinungen, nicht der 
Fetischismus eine solclie zu nennen. Dieser ist aber nur ein beschrank- 
ter Ausschnitt aus jenen Erscheinungen, und seinem Charakter nach 
nicht einmal der urspriinglichste, weil der Zauberkult naturgemaO jene 
vereinzelten, noch nicht zu regularen Kultformen gewordenen Zauber- 
briiuche, wie sie uns in vereinzelten Resten tatsachlich bei Natur- 
volkern und in den Oberlebnissen des Volksaberglaubens begegnen, 
als eine primarere Bildung voraussetzt 1 ). 

Diese Eigenschaften eines wenn auch noch so rohen und gelegent- 
lich wieder vollig rudimentar werdenden Kultes sind es nun zugleich, 
die den Fetischismus in nahe Beziehung bringen zu weiteren Vor¬ 
stellungen, die iiber den primitiven Animismus hinausreichen. Solches 

i) Die Ansicht, daG der Fetischismus eine selbstandige, und zwar die niederste, 
noch unter dem Animismus stehende Religionsform sei, wird gegenwartig haupt- 
sachlich von Fritz Schultze vertreten. (Psychology der Naturvolker, S. 215 ff. Vgl. 
auch dessen fruheres Werk: Der Fetischismus, 1871.) Nun wird man, wie ich glaube, 
den Ausfuhrungen Schultzes darin beipflichten konnen, dab die mit diesem Namcn 
bezeichneten Erscheinungen weder als eine blolle Entartung, noch aber etwa als blobe 
Begleiter des im folgenden zu erorternden »Animalismus« betrachtet werden konnen. 
Dagegen scheint mir eine Abgrenzung derselben gegenuber dem Animismus ganz un- 
moglich zu sein, da der Zauberglaube von Anfang an zu dessen wesentlichen Bestand- 
teilen gehort und der Fetischismus in Wahrheit nichts anderes als eine Kultform ist, 
zu der sich der primitive Animismus entwickelt. 
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geschieht nicht nur in den oben erwahnten fetischistischen Riick- 
bildungen hoherer Religionsformen, sondern vor allem auch darin, 
da!3 sich in dem Kult, der einem nicht mehr als Sitz einer be- 
stimmten Einzelseele gedachten Objekt gewidmet ist, ein Geister- 
und Damonenglaube vorbereitet, der seinerseits wieder die Vorstufe 
zu mythologischen Bildungen hoherer Ordnung sein kann. Wenn 
daher Ethnologen und Mythologen bald die Erscheinungen des primi- 
tiven Animismus verwertet haben, um die Existenz »religionsloser 
Volker« zu demonstrieren, bald vom entgegengesetzten Standpunkt 
aus bemiiht gewesen sind, jede vielleicht oberflachlich angehauchte 
Spur allgemeinerer Gottervorstellungen auf einen primaren »Mono- 
theismus« zu beziehen, so beruhen diese entgegengesetzten Be- 
strebungen im Grunde auf dem namlichen Verkennen jener all— 
gemeinen Gesetze psychologischer Entwicklung, die sich gerade 
so gut innerhalb der Erscheinungen der mythenbildenden Phan- 
tasie wie bei der Bildung der einfachsten Sinnesvorstellungen be- 
wahrheiten. Es gibt nun einmal keine angeborenen Ideen, auch 
keine angeborene Gottesidee, die dem Naturmenschen von seiner 
Geburt an eingepflanzt und nur da und dort mehr oder weniger 
durch aberglaubische Beimengungen verunstaltet oder verdunkelt 
ware, sondern der Mensch muO sich seine religiosen Ideen geradeso 
erwerben, wie er seine einfachsten Vorstellungen von Entfernungen, 
GroDen und Beziehungen der Erscheinungen erwerben muB — nicht 
durch eine miihselige Reflexion, die moglicherweise auch zu andern 
Ergebnissen fiihren konnte, sondern unter dem Zwang einer psychi- 
schen GesetzmaBigkeit, der die Gebilde der mythologischen Phan- 
tasie ebenso unterworfen sind wie die einfachen Sinneswahrnehmungen 
und Affekte, nur daft jene einen sehr viel langeren und reicheren 
Weg der Entwicklung zuriicklegen. Aber hier wie dort ist es die 
gleiche schopferische Wirksamkeit des geistigen Lebens, die uns auf 
alien Stufen desselben von den einfachsten Gebilden des individuellen 
Bewufltseins an bis zu den hochsten Auflerungen der geistigen Kultur 
immer wieder begegnet. Das Vorangehende tragt bereits die not- 
wendigen Bedingungen zu dem Nachfolgenden in sich, und doch ist 
dieses ein Neues, das, ohne erlebt zu sein, niemals vorauszusehen 
ware. Indem man diese GesetzmaOigkeit, die uns die Psychologie 
allerorten enthullt, verkennt, meint man dem Menschen alles das 
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als einen urspriinglichen Besitz zuschreiben zu sollen, was er sich erst 
auf dem Wege einer langen Entwicklung erworben hat. In Wahrheit 
gibt es ebensowenig einen urspriinglichen Monotheismus, wie es einen 
urspriinglichen Staat oder, allgemeiner gesprochen, eine urspriingliche 
und nicht erst zu erwerbende Kultur gibt. Der urspriingliche Mono¬ 
theismus existiert nicht, weil iiberhaupt keine urspriingliche Religion 
existiert und weil selbst fur die entwickelte Religion Begriffe wie 
>Monotheismus* und »Polytheismus« leere Zahlenschemata sind, nach 
denen sich der Wert einer Religion ebensowenig bemessen laflt, wie 
etwa der Wert einer Ehe nach der Zahl der Kinder, die ihr ent- 
sprossen sind. Nicht auf die Ouantitat, auf die Qualitat kommt es 
an: eine Vielzahl guter Gotter wiirde von hoherem religiosem Werte 
sein als ein schlechter Gott, auch wenn dieser den Vorzug haben 
sollte, der einzige zu sein. Wohl gibt es in der religiosen wie in 
jeder Entwicklung auf- und abwarts gerichtete Bewegungen. Jede 
wirkliche Fortbildung setzt aber die vorangegangenen Formen voraus. 
Es ist ebenso unmoglich, daO ein Naturmythus, wie der der Griechen 
und der Inder, ohne einen vorangegangenen Animismus entstanden 
ist, wie sich jemals ethische Religionen, z. B. das Judentum, das 
Christentum, der Buddhismus, entwickelt haben, ohne daft ihnen 
Animismus und Naturmythus vorausgingen. Das geistige Leben ist 
hier, wie iiberall sonst, nichts Fertiges, sondern ein ewig Werdendes, 
und das vornehmste Prinzip seines Werdens besteht darin, daft die 
hoheren Formen durch die niederen vorbereitet sein miissen, um 
entstehen zu konnen. Zu dem Neuen, das auf solche Weise ge- 
schaffen wird, durch andere geistige Lebensformen vorbereitet, ge- 
hort auch die Religion. Sie ist weder angeboren, noch ein den 
urspriinglicheren Formen der mythologischen Entwicklung angehoren- 
der Erwerb. Dagegen enthalten alle diese Formen und enthalt vor 
allem der primitive Animismus bereits ihre Keime in sich. Die Frage, 
wie aus solchen psychologischen Vorbedingungen heraus die Religion 
wirklich entsteht, wird uns jedoch erst an einer spateren Stelle be- 
schaftigen konnen; und dort wird dann auch der Animismus in Bezug 
auf seine vorbereitende Bedeutung fur diese Entwicklung naher zu 
wiirdigen sein. 
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III. Animalismus und Manismus. 

i. Animalismus und Manismus als Kultformen. 

In der Entwicklungsgeschichte der bildenden Kunst ist uns be- 
reits eine Erscheinung entgegengetrcten, die fur die Stellung des 
Tieres innerhalb der primitiven Formen des Kultus eine wegweisende 
Bedeutung besitzt. In der Fiille der Darstellungen, die ihm gewidmet 
sind, und nicht selten auch in der Treue und Lebenswahrheit dieser 
Darstellungen steht das Tier alien andern Objekten und selbst dem 
Menschen voran. Daft es abcr nicht bloO ein aufleres Interesse, 
etwa die durch Jagd und Fischfang friihe schon gescharfte Beobach- 
tung der Tiere ist, was diesen Vorzug erklart, das verrat sich in der 
primitiven Kunst selbst in mannigfachen Erscheinungen. So ist die 
Tiermaske ein weitverbreitetes Attribut kultischer Tanze bei den 
Naturvolkern. Unter den Tatowierungssymbolen, die, bevor sie zu 
aufleren Schmuckmitteln geworden sind, iiberall eine kultische oder 
magische Bedeutung besitzen, spielen die Tiersvmbole die vorherr- 
schende Rolle. Nicht minder gehen in der Verzierung der GefaOe, 
der Waffen und Gerate die Tierbilder alien andern Objekten der 
nachahmcndcn Kunst voran; und aus der Tiergestalt entspringen 
endlich alle jene aus Tier und Mensch oder aus verschiedenen Tieren 
zusammengesetzten phantastischen Formen, die noch in ihren letzten 
Uberlebnissen, in den Drachen und andern Ungeheuern des Marchens 
und der marchenhaften Bestandteile des Epos deutlich genug ihren 
mythologischen Ursprung verraten x ). Dafl es dem Naturmenschen 
an Kriterien der Unterscheidung zwischen den geistigen Fahigkeiten 
der Tiere und denen des Menschen fehle, oder daO er das Tier dem 
Menschen geistig iiberlegen glaube, wird dabei hochstens als ein 
Hilfsmoment, zumeist aber wohl selbst erst als Wirkung der an das 
Tier gekniipften mythischen und magischen Vorstellungen gelten 
konnen. Das entscheidende Motiv aller jener Verwendungen in der 
Kunst wie der dem Tier gegeniiber gehegten Scheu und der Vorstellung 
von seinen iiberlegenen Eigenschaften besteht vielmehr darin, dafl 
das Tier friiher als der Mensch zum Objekt des Kultus wird, 


x ) Vgl. Teil I, S. 131 fT., 146 ft'., 162 ft*., 17S ff., 209 ft*. 
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und dafl offcnbar der Mensch selbst vielfach, wenn nicht urspriinglich 
iiberall erst durch die Vermittlung der ihm im Kultus vorausgehenden 
Tiere zum Kultobjekt sich erhoben hat. 

Mit deni Ausdruck »Animalismus« soli nun im folgenden die Ge- 
samtheit der Erscheinungen bezeichnet werden, die auf eine solche 
kultische Bcdeutung der Tiere zurtickgehen (vgl. oben S. 139f.). Nicht 
die Rolle, die das Tier iiberhaupt in einer primitiven oder spateren 
Kultur spielt, sondern allein diejenige, die ihm im Kultus und in den 
in diesem sich kundgebenden mythologischen Vorstellungen zukommt, 
ist also fur jenen Ausdruck maflgebend. Indem er aufler dieser Hin- 
weisung auf die kultische Bedeutung der Tiere keinerlei weitere Voraus- 
setzungen enthiilt, erscheint er als der geeignetste, um die verschiedenen 
Erscheinungen zusammenzufassen, in denen eine solche Bedeutung 
hervortritt, mag diese nun in dem Glauben an eine gewissen Tieren 
innewohnende zauberhafte Macht oder in einer unbestimmteren, in 
Speiseverboten und Opfergeboten sich auflernden Scheu vor dem Tiere 
bestehen, oder mag sie in dem Kultus von Tiergottern, die halb als 
Tiere, halb als menschliche Wesen gedacht werden, oder endlich in 
dem Glauben an die Beziehung einzelner Tiere zu bestimmten Gottern 
sich auflern. Hangen alle diese Erscheinungen insofern zusammen, 
als bei jedcr von ihnen das Tier in irgend einem Grade zum 
Kultobjekt geworden ist, so gewinnt die Vermutung, dafl sie die 
Glieder einer mythologischen Entwicklungsrcihe bilden, auch dadurch 
an Wahrscheinlichkeit, dafl erstens mit dem Aufsteigen in dieser Ent- 
wicklung die kultische Bedeutung der Tiere allmahlich verblaflt und 
schlicfllich hinter den menschlich gedachten Gottern als eine sekun- 
dare zuriicktritt, und dafl zvveitens mindestens zwischen einzelnen 
Gliedern, wie z. B. zwischen den heiligen Tieren, die genetischen Be- 
ziehungen ebensowohl religionsgeschichtlich wie psychologisch offen 
vor Augen liegen. Ein weiterer Hinweis laflt sich aber auch schon 
dem Umstande entnehmen, dafl die Endglieder jener Reihc von 
Kultformen eingenommen werden, die in gewissem Sinne Gegen- 
satze bilden. Den Anfang bilden namlich, zugleich mit den primi- 
tivsten Kulturbedingungen zusammenfallend, die Erscheinungen eines 
reinen Tierkultes, bei dem der Mensch selbst noch auflerhalb des 
Gebiets kultischer Objekte steht. Allerdings ist diese Stufe nur nach- 
zuweisen, wenn man von den in jenen Ubergang vom Tier zum 
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Menschen iiberall eingreifenden Beimengungen aus den sonstigen Er- 
scheinungen des Animismus und des Naturmythus zu abstrahieren 
sucht. Dann gibt sich eben der reine Tierkultus darin zu erkennen, 
daft zwar das lebende Tier, niemals aber der lebende Mensch oder 
ein mit blofl menschlichen Eigenschaften vorgestelltes hoheres Wesen 
Objekt eines Kultus ist. Umgekehrt bezeichnet dies letztere, der 
Kult menschenahnlicher Gotter, der nach der Beseitigung aller dem 
Tiere zugewandten Formen kultischer Verehrung zuriickbleibt. das 
andere Ende jener Reihe, und zvvischen beiden Extremen, dem reinen 
Tier- und dem reinen Menschheitskult, ordnen sich dann alle anderen 
Stufen als Ubergangsglieder ein. 

Hierbei tritt uns nun als die Vorstellung, die iiberall in solchen 
Kultformen als gemeinsames Element enthalten und eben dadurch 
zugleich befahigt ist, jene Umvvandlung zu vermitteln, die der Ver- 
wandtschaft entgegen. Der urspriingliche Tierkult ist getragen von 
dem Glauben, daft der Mensch von den Tieren abstamme, und wo 
immer der Tierkult zum herrschenden Bestandteil der primitiven 
Mythologie geworden ist, da nimmt dieser Glaube in der Regel die 
Form an, daft ein Stammesverband seinen eigenen Ursprung auf ein 
bestimmtes Tier zuriickfiihrt. Das sind die Erscheinungen, die man 
unter dem Namen des »Totemismus« zusammenfaftt, die aber inso- 
fern kein ganz einheitliches Gepriige besitzen, als unter diesem Be- 
griff neben der primitivsten Form des Tierkults meist schon leise 
Ubergange zu den folgenden Stufen vereinigt werden. In diese 
Ubergangsbildungen greift eine Klasse kultischer Formen ein, die, 
an sich nicht an den Totemismus gebunden, sichtlich in ihm ihre 
hauptsachlichste Quelle haben, und die, indem sie iiber dessen 
Gebiet in mannigfachen assoziativen Ubertragungen hinausstreben, 
wesentlich an seiner Umwandlung in die folgenden Stufen des 
Tierkultus beteiligt sind. Diese eigenttimlichen, aus dem Anima- 
lismus entspringenden, jedoch von friih an weitere mythologische 
Elemente aufnehmenden und dadurch schlieftlich den Tierkult selbst 
iiberwindenden Kultformen sind die Tabubrauche und die Opfer- 
kulte. Beide stehen wieder in enger genetischer Verbindung mit- 
einander, indem sie sich derart erganzen, daft sie in ihren urspriing- 
lichen Gestaltungen als die passive und aktive Seite einer einzigen 
kultischen Erscheinung betrachtet werden konnen. Denn wie der 
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Begriff des Tabu alle die Brauche umfaflt, in denen sich die Scheu 
vor bestimmten mit den kultischen Vorstellungen zusammenhangenden 
Objekten oder vor den sich auf diese beziehenden Handlungen aus- 
spricht, so begreift das Opfer die Handlungen in sich, die die eigene 
Hingabe des Menschen an den Gegenstand des Kultus ausdriicken 
und in denen demnach objektiv eben jene Scheu sich betatigt. 

Die Erscheinungen des Totemismus werden nun jenen weiteren 
Stufen des Tierkultus, auf denen auch die an sie gekniipften Tabu- 
und Opferbrauche fortschreitende Umwandlungen erfahren, haupt- 
sachlich durch Motive entgegengefiihrt, die bereits dem Gebiet des 
Naturmythus angehoren. Wie dicser von friih an in alien seinen 
Teilen durch die unausbleiblichen Assoziationen mit den Seelenvor- 
stellungen und ihren Erzeugnissen beeinfluBt wird, so ist es beson- 
ders das Gebiet der anthropogonischen Mythen, das hier eine 
Art Zwischenglied zwischen den kosmogonischen Naturmythen und 
den aus dem Animalismus entsprungenen Abstammungsmythen bildet. 
Durch die jetzt eintretenden Verschmelzungen der mythologischen 
Elemente entstehen hier neue, allmahlich mehr und mehr iiber den 
Animalismus hinausreichende, aber immer noch dessen Spuren an 
sich tragende Vorstellungen. Das ist die Stelle, wo zunachst die 
Tiergotter und dann in immer weitergehender Verdrangung der 
animalistischen Elemente, zugleich aber als Rudimente des alten 
Totemismus, die heiligen Tiere in ihrer allmahlichen Metamorphose 
zu rein symbolischen Begleitern der menschlichen Gotter auftreten. 
Indem innerhalb dieser Umwandlungen die dem Totemismus einen 
wesentlichen Teil seiner Macht verleihende Vorstellung der Ahnen- 
tiere von den Tieren auf diese neuen Gegenstiinde des Kultus iiber- 
geht, entwickelt sich als eine Zwischenformation der Manismus. 
Er gehdrt daher vor allem jenem Ubergangsstadium an, wo die Ele¬ 
mente des Naturmythus bereits den Animalismus verdrangt haben, 
ohne daft sie doch selbst zur vblligen Beherrschung des Kultus durch- 
sredruneen sind. Unter dem Manismus verstehen wir aber den Kultus 

o o 

menschlicher Vorfahren, wie er als Endergebnis zurtickbleibt, 
nachdem der Tierkult seine Macht verloren hat, wahrend doch die 
an ihn gekniipften Abstammungsvorstellungen erhalten blieben. In¬ 
dem an dieser psychologischen Entwicklung die gesamte Kultur teil- 
nimmt, findet diese Stufe vornehmlich im Epos ihren dichterischen 
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Ausdruck. Denn im Epos spiegelt sich zum erstenmal ein dem ur- 
spriinglichen Horden- und Sippenleben entwachsener, zur Stande- 
scheidung fortgeschrittener Zustand, der im kriegerischen Wettkampf 
der Volker ein zur selbstbewuftten Schatzung des eigenen Wertes 
erhobenes StammesbewuOtsein erzeugt hat. Der Ausdruck »Manis¬ 
mus« mag dabei vorlaufig, ebenso wie Totemismus, als ein willkiir- 
licher angesehen werden, dcr an die gelaufig gewordene Bedeutung 
der »Manen« als der Geister der Vorfahren sich anlehnt, ohne daO 
damit der Frage nach der Bedeutung der romischen Manes, auf die 
er zuriickgeht, irgendwie vorgegriffen werden soli. In diesem kon- 
ventionellen Sinn gcnommen bilden nun Totemismus und Manismus 
die beiden Endglieder jener Reihe, die von dem reinen Tierkult hin- 
iiberfiihrt zu einem menschlichen Ideal, das, so beschrankt und von 
den Mangeln der jeweiligen Geisteskultur abhangig es sein mag, doch 
den unmittelbaren Ubergang zu den von den Abstammungsvorstel- 
lungen mehr und mehr sich loslosenden Gotteridealen bildet. Diese 
selbst konnen dann freilich erst unter dem mitwirkenden Einflu.ft des 
indessen zu reicherer Entwicklung gelangten Naturmythus entstehen. 
Darum bildet der Manismus zugleich eine Ubergangsformation 
zwischen Seelenglaube und Naturmythus, eine Stellung, die sich auch 
darin zu erkennen gibt, daft es keinen irgendwie ausgebildeten Ahnen- 
kult gibt, der sich nicht bereits auf dem Hintergrund einer aus dem 
Naturmythus entsprungenen Gotterwelt erhobe. Bei diesem Ubergang 
entlehnt auch noch der Naturmythus die Abstammungsvorstellung 
dem Animalismus und Manismus, ein Uberlebnis, das in mannig- 
fachen Legenden von der Abstammung menschlicher Helden von 
Gottern oder von ihrer Erhebung unter diese sich spiegelt. 

2. Der Totemismus. 

a. Allgemeine Erscheinungen des Totemismus. 

Das Wort »Totem« entstammt einem nordamerikanischen Idiom, 
angeblich der Sprache der Odschibwa-Indianer, aus der es im 18. Jahr- 
hundert Forschungsreisende aufnahmen, urn damit die eigentumlichen 
Erscheinungen einer kultischen Verehrung gewisser Tiere zu be- 
zeichnen, die von jenen Indianern Totems genannt wurden 1 ). Die 

z ) Uber die zweifelhafte Etymologie des Wortes Totem vgl. ubrigens Andrew 
Lang, Myth, Ritual and Religion, 1887, I, p. 59. 
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ethnologische Forschung hat seitdem gezeigt, daB analoge Erschei- 
nungen weit verbreitet bei Naturvolkern vorkommen, und daB zahl- 
reiche Spuren in den Mythologien der Kulturvolker das einstige Be- 
stehen solcher Vorstellungen und Kulte auch bei ihnen wahrscheinlich 
machen. Man hat daher alien Grund zu vermuten, daB es sich hier 
um eine nicht minder allgemeine Form des mythologischen Denkens 
wie etwa bei dem Fetischismus handelt. Auch hat in diesem hall 
mehr, als es beispielsweise beim Fetischismus der Fall ist, die Auf- 
fassung der Volker selbst, bei denen diese Vorstellungen herrschend 
sind, einer Sonderung derselben von andern mythischen Elementen 
vorgearbeitet, indem auch noch anderwarts gewisse Generalbezeich- 
nungen fur diese Kultobjekte existieren, eine Tatsache, die neben 
der Allgemeinheit der jetzigen oder frtiheren Verbreitung zugleich 
ein auBeres Zeugnis fiir die wichtige und kaum bis jetzt zureichend 
gewiirdigte Stellung ist, die diese Kultform in dem Ganzen der le- 
ligiosen Entwicklung einnimmt. 

Der Totemismus in seinen ausgesprochensten und darum, wie 
wir wohl annehmen diirfen, ganz oder nahezu originaren Formen ist 
hauptsachlich in drei zum Teil weit voneinander entfernten, aber 
samtlich auf einer relativ primitiven Kultur verbliebenen Teilen der 
Erde zu fmden: in Australien, wo er fast ausnahmslos bei den 
eingeborenen Stammen angetroffen wird, im Norden und teilweise 
auch im Suden des amerikanischen Kontinents, ferner in einzelnen 
Gebieten Ozeaniens, wie auf Samoa, Fidschi und den benachbarten 
Inseln. Mehr zurticktretend, aber auf eine einst groBere Verbrei¬ 
tung hinweisend, finden sich totemistische Vorstellungen in Afiika 
und bei manchen nordsibirischen Stammen. Spuren eines Tierkultus 
im weiteren Sinne sind endlich bei den Kulturvolkern Babyloniens, 
Agyptens, bei den Arabern und Israeliten ebenso wie bei Indern, 
Griechen, Romern und Germanen anzutreffen. Doch liegen hier die 
begleitenden Erscheinungen dem eigentlichen Totemismus so fern, 
daB man wohl besser tut, sie zunachst dem weiteren Begriff des 
»Animalismus« zuzuzahlen. Fur den eigentlichen Totemismus bleiben 
so hauptsachlich Australien und Nordamerika maBgebend, wo zu¬ 
gleich die Erscheinungen am genauesten durchforscht sind, und wo 
sie auBerdem den Vorteil bieten, daB sie in beiden Gebieten ein- 
ander nahe genug stehen, um ihre Ubereinstimmung in alien wesent- 
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lichen Punkten erkennen zu lassen, wahrend doch die australischen 
Zustande offenbar einer friiheren Stufe angehoren, so daft aus der 
Vergleichung ein gewisser Schluft iiber die mutmaftliche Riclitung 
der Entwicklung moglich ist. 

Die allgemeinen Erscheinungen des Totemismus, wie sie hier und 
in gevvissen Annaherungen iiberall sonst zu finden sind, wo diese 
eigentiimliche mythologische Form noch vorkommt, lassen sich nun 
in drei Gruppen zerlegen. Davon bezieht sich die erste auf die 
Objekte, denen der Charakter von Totems zugeschrieben wird. Die 
zweite umfaftt die Bedeutung, die ihnen der Mensch in seinem eigenen 
Leben beilegt. Die dritte endlich wird durch das Verhalten gekenn- 
zeichnet, das der Mensch dem Totem gegeniiber beobachtet, und 
das zumeist unter bestimmten Normen der Sitte steht, deren Ver- 
letzung entweder freiwillig oder durch eine von der Gemeinschaft 
verhangte Strafe gesuhnt werden mufl. 

Als Objekte des Totemglaubens treten uns in der weitaus 
iiberwiegenden Zahl der Falle Tiere entgegen. Schon dieses nume- 
rische Ubergewicht wiirde es bis zu einem gewissen Grade wahr- 
scheinlich machen, daft die Erhebung anderer Gegenstande, wie 
Pflanzen, Steine, Gestirne, Wasser usw., zu Totems, eine sekundare 
Erscheinung ist. In der Tat bestatigt alles, was wir unten iiber die 
Bedeutung der Totems und ihren Kultus erfahren werden, durch- 
aus diese Annahme, da alles dies nur in der Beziehung auf das Tier 
einen unmittelbar verstandlichen Sinn gewinnt, wahrend die Aus- 
dehnung auf Pflanzen und leblose Objekte erst durch den mitwirken- 
den Einfluft jener beseelenden Apperzeption verstandlich wird, die 
iiberall der mythenbildenden Phantasie eigen ist. (Vgl. Teil I, S. 192.) 
Aber daft diese Apperzeption hier die Gegenstande mit den gleichen 
Eigenschaften apperzipiert, die primar vor allem den Tieren zu- 
kommen, das macht eine solche Ubertragung um so wahrscheinlicher, 
als das einzige lebende Wesen, das unter den Gegenstanden des 
Totemismus nicht vorkommt, bemerkenswerter Weise der Mensch 
selbst ist. Zwar kann das Totemtier durch einen psychologischen 
Prozeft, den wir unten kennen lernen werden, in eine menschliche 
Form iibergehen. Aber im selben Augenblick verschwinden dann 
auch die es begleitenden Erscheinungen, die dem Objekt den Charakter 
des Totems verleihen. 
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Unter den Tiertotems lassen sich dann wieder zwei Klassen 
unterscheiden. Die erste umfaflt die See lent i ere. Sie sind die- 
jenigen animalischen Totems, die am konstantesten wiederkehren. 
So ist besonders die Schlange fast allerorten Totem- wie Seelen- 
tier. Neben ihr spielen auch hier die andern am Boden kriechen- 
den und in ihm oder im Wasser sich verbergenden Tiere, die wir 
als Seelentiere kennen lernten, wie Eidechse, Maus, Krokodil und 
Alligator, ferner die Vogel, besonders die Nachtvogel, Eule und 
Fledermaus, eine Hauptrolle. Die zweite Klasse umfaflt die Jagd- 
und Nutztiere, besonders dann, wenn sie gewisse Eigenschaften, 
wie rasche Bewegung, plotzliches Verschwinden, mit den Seelentieren 
teilen, aber auch unabhangig davon, in dem Made als Jagd und 
Viehzucht den Wert der Tiere fur die Erhaltung des Lebens erhohen. 
Auf diese Weise erstreckt sich der Kreis der Totemtiere weiter und 
weiter, bis er alles enthalt, was irgendwie in der Fauna der Um- 
gebung fur den Menschen Bedeutung gewinnt. Wie in Australien 
Kanguruh und Opossum, so sind in Amerika Alligator, Wolf, Bar, 
Biiffel, Haifisch neben verschiedenen Vogelarten und der nie fehlen- 
den Schlange die verbreitetsten Totemtiere; und ahnlich bilden noch 
in dem aus dem Totemismus erwachsenen Tierkult der nomadisieren- 
den und ackerbauenden Kulturvolker der alten Welt, der Agypter, 
Babylonier und Inder, der Stier, die Kuh, der Widder zusammen mit 
den allverbreiteten Seelentieren die vornehmsten Kultobjekte. Ja 
iiber diese Grenzen hinaus erstreckt sich das Gebiet der Totems 
schliefllich ebenso auf die tagliche Plage des kleinen Getiers, die 
Heuschrecken, Wiirmer, Raupen und anderen Insekten, wie auf die 
Konige des Tierreichs, den Lowen, Tiger und Panther. Sind die 
Tiere iiberhaupt die primaren Totems, so sprechen diese Verhaltnisse 
der Verbreitung dafiir, daft unter ihnen die Seelentiere den andern 
vorangegangen sind, obgleich jedenfalls sehr frtih schon daneben 
die sonstigen Motive der Wertschatzung eine allmahlich steigende 
Macht gewannen. 

Die Eigenschaften der Totems, denen diese ihre kultische 
Bedeutung verdanken, sind nun wesentlich von doppelter Art. Erstens 
sind die Totemtiere die Ahnen oder, wie sie meist genannt werden, 
die Vater der Menschen. Diese Eigenschaft ist vor allem fur den 
Totemismus kennzeichnend. Wo sie fehlt, da kann moglicherweise 

Wundt, Volkerpsychologie II, 2. 16 
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eine aus dem letzteren hervorgegangene, es kann aber auch ebensogut 
eine ganz andere, dem Gebiet des Damonenglaubens oder des Feti- 
schismus angehorende Erscheinung vorliegen. Diese genealogi- 
sche YVertung seiner Objekte macht den Totemismus zugleich von 
vornherein zu einer mit den Verhaltnissen der Gesellschaft eng ver- 
flochtenen Erscheinung. Die gleiche genealogische Beziehung wird 
dann aber auch auf die weiteren Objekte iibertragen, 
die als Totems vorkommen, auf Baume, Pflanzen, 
/Kiyfo Steine usw. Erst wo dies geschieht, sind wir in 
der Tat berechtigt, die kultische Verehrung solcher 
Gegenstande ebenfalls dem Totemismus zuzurech- 
nen. Zugleich bewahrt sich hierbei der primare 
Charakter der Tiertotems wiederum darin, daft 
eine genealogische Differenzierung immerhin nur bei 
ihnen eingctreten ist. Wo eine Pflanze, ein Stein, 
das Wasser als Stammvater oder Stammuttcr gel- 
ten, da bleibt diese Beziehung stets eine unbe- 
stimmtere, so daO in diesem Fall moglicherweise 
die in allgemeineren kosmogonischen Mythen tiber- 
lieferten Vorstellungen vom Ursprung des Menschen 
nachtraglich durch den totemistischen Vorstellungs- 
kreis assimiliert sein konnen. Das Totemtier da- 
gegen folgt in scinen genealogischen Bedeutungen 
ziemlich genau den Gliederungen der Gesellschaft. 
Der ganze Stamm kann seinen Ursprung auf ein 
einziges Tier zuriickfiihren, obgleich das selten ge¬ 
schieht. Vor allem aber bekennt sich die Gens oder 
Sippe oder auch eine engere Gruppe der letzteren 
Fl g- 57 - Totemsaule zu e i nem bestimmten Totemtier, und im AnschluO an 

aus dem 1 Berliner^Mu- ^ ese Vorstellungen fiihrt sie, bald in der Tatowierung 
seum f. Volkerkunde. ihrer Mitglieder, bald in monumentalen Darstellun- 
gen, welche die Geschichte der Gens verherrlichen, 
dieses Tier als Stammeszeichen. Solche >Totemsaulen« sind nament- 
lich bei den nordamerikanischen Stammen gefunden worden, bei denen, 
entsprechend der ausgebildeteren Gentilorganisation, die Benennung 
der Sippen nach Totems am vollkommensten durchgefiihrt ist. Die 
Spitze einer solchen Totemsaule wird, wie die Fig. 57 zeigt, gekront 
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von dem Totemtier. Unter ihm bemerkt man in linearer Reihen- 
folge die Gesichter menschlicher Ahnen. Die Totemsaule ist also 
gewissermaDen ein umgekehrter Stammbaum. Aber schon das 
Fehlen der dem letzteren eigenen Verzweigungen beweist, daD es 
sich dabei nicht um Bilder wirklicher Vorfahren, sondern um eine 
blofle Versinnlichung einer Generationenfolge iiberhaupt handelt. 
Aufler den Sippen und einzelnen Gruppen innerhalb derselben konnen 
tibrigens namentlich in Amerika auch die Mitglieder geheimer Kult- 
gesellschaften ihre besonderen Totems fiihren. Anderseits wurden 
in Australien in einigen Fallen eigene Geschlechtertotems fur die 
Manner und Frauen eines Clans beobachtet, eine Form, die wohl mit 
der Bildung gesonderter Manner- und Weibergemeinschaften zu- 
sammenhangt 1 ). Indem sich auf diese Weise die Beziehungen zu 
den verschiedenen Gesellschaftsgruppen immer mannigfaltiger ge- 
stalten, kann schlieftlich ein einzelner Mensch inehrere Totems be- 
sitzen. Das eine gewinnt er vielleicht bei seiner Geburt als An- 
gehoriger der Sippe, die das Tier als ihren Ahnen verehrt, ein 
anderes wird ihm bei der ihn in die Gruppe der Erwachsenen 
einfiihrenden Mannerweihe beigelegt, ein drittes bei dem Eintritt in 
eine Kultgenossenschaft. Die letzte, in dieser zunehmenden Zer- 
splitterung der Totembedeutungen sich vorbereitende Stufe, ist so 
der Ubergang in ein dem Einzelnen allein zugehorendes individuelles 
Totemtier. 

Je mehr auf diesem Wege der Begriff des Totems vielgestalti- 
gere Formen gewinnt, um so mehr tritt natiirlich die genealogische 
Bedeutung zurtick; und es steht jetzt eine zweite im Vordergrund, 
die von Anfang an mit jener verbunden ist, dann aber infolge der 
geschilderten Individualisierung sie notwendig verdrangt: das ist die 
Bedeutung eines in einem Tier oder andern Totemobjekt ver- 
korperten Schutzdamons. Solange die Erscheinungen das Gebiet 
des eigentlichen Totemismus nicht iiberschreiten, wird tibrigens das 
Schutztier stets in einer bestimmten Form vorgestellt. Sein Ver- 
haltnis zu den Einzelnen, die in ihm ihren Schutzdamon sehen, ist 
ein durchaus personliches, das die Eigenschaften, die das Tier sonst 
besitzt und andern Menschen gegeniiber betatigt, unberiihrt liiOt. 


x ) Frazer, The golden Bough 2 , III, p. 413. 
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Mag es noch so gefahrbringend fur diese sein, die Angehorigen seines 
Totem laBt es unversehrt. Die Mitglieder der Tusayanischen Schlangen- 
geselischaft z. B. versicherten, dafl selbst der Bifl der Klapperschlange 
fiir sie unschadlich sei 1 ). Freilich gilt das nur, solange man es an 
dem notigen Kult des Schutztiers nicht fehlen laGt. Dergestalt bildet 
sich hier eine Art von Vertragsverhaltnis zwischen dem Kultobjekt 
und seinen Verehrern, wie wir es weiterhin dann bei alien hoheren 
Kultformen sich wiederholen sehen. Was aber dieses Verhaltnis dem 
Totemtier gegeniiber zu einem eigenartigen macht und es besonders 
auch von dem Gebiet des eigentlichen Damonenglaubens mit seinen 
zahllosen Schutzgeistern trennt, das ist die unmittelbare korperliche 
Gegenwart des Totems mit seinem im iibrigen der taglichen Erfah- 
rung entnommenen Wesen. Dabei verleiht freilich die Eigenschaft, 
daneben Schutzdamon zu sein, dem Totem die Fahigkeit, jeden 
Augenblick in einen eigentlichen Damon iiberzugehen, der nun als 
solcher seinen Sitz wechseln oder korperlos herumschweifen kann. 
Dadurch wird dann allerdings der Totemismus zugleich eine der 
Quellen des Damonenglaubens. Doch ist es nicht unwahrscheinlich, 
daft mindestens erst unter dem mitwirkenden Einfluft schon bestehen- 
der Damonenvorstellungen das Totem diese einseitige Entwicklung 
erfahrt, infolge deren es nun an den vveiteren Differenzierungen der 
Damonenvorstellungen, namentlich an der Scheidung von guten und 
bosen Damonen, teilnehmen kann. 

Zu diesen auf der Grenze zwischen Damonenkult und Totemis¬ 
mus stehenden Erscheinungen, die ihrem Wesen nach jedenfalls dem 
ersteren zufallen, gehort wohl auch der mannigfach, z. B. bei den 
Calabar-Negern und Zulus sowie bei den Battas auf Sumatra und da 
und dort in Zentralamerika bestehende Glaube, daD die Seele eines 
Menschen nicht bloO in ihm selbst, sondern gleichzeitig in irgend 
einem Tier, das als Schutzgeist gedacht wird, ihren Sitz habe. Damit 
kann sich auGerdem der Glaube verbinden, alles was dieser Busch- 
seele« widerfahre, stofte gleichzeitig dem Menschen zu, dem sie bei- 
geordnet ist: wenn also das Tier erlegt werde, so sterbe der Mensch; 
und umgekehrt, solange das Tier lebe, konne auch diesem kein Un- 
heil widerfahren. Diese Vorstellungen scheinen eng an die Unter- 


x ) J.W. Fewkes, Ethnol. Rep. Washington, XVI, 1897, p. 293 ff. 
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scheidung mehrerer Seelen gebunden zu sein, die wir friiher (S. g) 
kennen lernten. Auch spielen bei ihrer Entstehung jedenfalls Vor- 
stellungen von der Wanderung der Seele im Traum (S. 93) eine 
Rolle. Wo einmal mehrere Seelen nebeneinander bestehen, da kann 
sich ja aus dem verbreiteten Glauben an ein zeitweises Wandern auch 
der an eine dauernde Doppelgangerin herausbilden. Mit dem eigent- 
lichen Totemismus haben jedoch diese Vorstellungen nichts mehr zu 
tun. wenn auch eine Einwirkung des Totemismus auf den Damonen- 
glauben in diesem Fall wahrscheinlich ist 1 ). 

Eine dritte wesentliche Seite des Totemismus besteht endlich in 
dem Verhalten des Menschen zu seinem Totem. Dieses Ver- 
halten kommt zunachst in der abweichenden Art zum Ausdruck, in 
der er das Totem im Vergleich mit andern Tieren oder sonstigen 
ihm ahnlichen Objekten behandelt. Die hierher gehorigen Erschei- 
nungen sind von besonderer Wichtigkeit. Denn einerseits re- 
flektieren sich in ihnen am deutlichsten die Motive, in denen der 
Totemglaube wurzelt; anderseits entspringt aus ihnen der Totem- 
kultus, der dann selbst wieder als wichtiges Moment in die weitere 
Entwicklung von Kultus und Religion eingreift. Dabei ist nun aber 
jenes Verhalten zu dem Totem, namentlich zu dem Totemtier, keines- 
wegs ein einheitliches, sondern es bewegt sich zwischen Gegensatzen, 
die nur durch die ihnen gemeinsame Scheu vor dem Totem, an das 
sich immer zugleich eine gewisse kultische Verehrung anschlieftt, 
zusammengehalten werden. Die eine Art dieses Verhaltens besteht 
namlich darin, daft das Fleisch des Totemtieres jedem Mitglied der 
Gruppe, dem das Totem zugehort, versagt ist; die andere umgekehrt 


J ) Uber die Buschseele auf Calabar siehe Partridge, Gross River Natives, 1905, 
p. 224 ff. Frazer (a. a. O. Ill, p. 416 ff.) und manche andere Autoren, z. B. Robertson 
Smith, bringen die Buschseelen, die Lokal- und Wustengeister der Araber, die Ginnen 
(R. Smith, Religion der Semiten, S. 87 ff.), deshalb, weil solche Geister zmveilen Tier- 
gestalt annehmen, ebenfalls mit dem Totemismus in unmittelbare Verbindung. Aber 
wie sehr auch die Tierverwandlung iiberhaupt, die ja noch auf lange einen dankbaren 
Stoff fur die Marchendichtung abgibt, in ihren Anfangen da und dort unter dem 
Miteinflufi von Totemvorstellungen gestanden haben mag, sie selbst ist jedenfalls 
ganz in das Gebiet der Zauber- und Damonenvorstellungen iibergegangen. Ebenso 
sind die Ginnen und andere ahnliche Schutz- oder Rachegeister ihrem eigentlichen 
Wesen nach Damonen, nicht Totems; und die Motive ihrer Entstehung fallen daher 
jedenfalls nur teilweise, insoweit namlich der Begriff des Schutzgeistes hier ubergreifen 
kann, mit dem Totemismus zusammen. (Vgl. unten IV, 2.) 
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darin, daB das Totemtier gegessen wird, aber gleichwohl eine kul- 
tische Verehrung genieBt, die sich besonders in bestimmten Zere- 
monien, die seinen GenuB begleiten, ausspricht. Beide Arten inogen 
hier kurz als der entsagende und der genieBende Totemismus unter- 
schieden werden. DaB sie trotz ihres scheinbaren Gegensatzes ver- 
vvandte Erscheinungen sind, zeigt sich iibrigens vor allem auch darin, 
daB es mancherlei Ubergange zwischen ihnen gibt. 


b. Entsagender und geniefiender Totemismus. 

Die augenfalligste dieser Formen ist die des entsagenden 
Totemismus. Sie ist mit Unrecht als die allgemeingiiltige Form 
des Totemismus betrachtet worden. Dem widerspricht schon, daB 
wir von Anfang an verschiedene Grade in diesem Verhalten unter- 
scheiden konnen. Der auBerste und wahrscheinlich seltenste be- 
steht darin, daB die Gruppe, die ein Totemtier fiihrt, sich nicht nur 
selbst den GenuB seines Fleisches versagt, sondern auch von an- 
dern, sogar von nicht stammesangehorigen Fremden Siihne fordert, 
wenn sie dies Gebot tibertreten. In solcher Ausdehnung kommt die 
Enthaltung hauptsachlich bei eigentlichen Seelentieren vor, die, wie 
Schlangen, Eidechsen, Krokodile, die meisten Vogel, an sich nicht 
zu den gewohnlichen Nahrungsmitteln gehoren, odcr sie findet sich 
auch da, wo der totemistische Brauch in einen hohcren, noch mit 
animalistischen Elementen versetzten Kultus ubernommen und aus 
dem Begriff des Totemtiers bereits der des »heiligen Tiers« ent- 
standen ist. Diese Nachwirkungen, wie sie uns in dem Tierkultus 
der Agypter, Babylonier, Nordsemiten und in Spuren bei den meisten 
alten Kulturvolkern entgegentreten, werden uns unten bcschaftigen. 
Die ursprunglichere Form ist dagegen die Beschrankung des Ver- 
bots auf die Angehorigen der Gruppe, denen das Totem eigen 
ist, wahrend der GenuB desselben fiir die Nichtangehorigen als er- 
laubt gilt. Seltener und dann meist in gemildertem Grade dehnt 
sich das gleiche Verbot auch noch auf die Totems der nachsten 
Angehorigen, der Eltern, namentlich der Mutter aus, falls diese ein 
abweichendes Totem fiihren. Wo aber dieses der Sippe angehort, 
da kann das Verhaltnis von Verbot und Erlaubnis geradezu dem der 
Wechselheirat zwischen stammverwandten Gruppen parallel gehen: 
die Jagdtiere, die der einen Gruppe verboten sind, iiberlaBt sie der 
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andern, die ihr im Stammesverband am nachsten steht. Von da aus 
stufen sich nun die Grade dieser relativen Askese mannigfach ab: 
das Fleisch eines Tiers, das dem Angehorigen eines Totem direkt 
zu erlegen und zu essen verboten ist, wird fiir ihn genieBbar, 
wenn es ihm von eincm andern dargeboten wird. In noch andern 
Fallen ist endlich iiberhaupt das Essen des Totemtiers erlaubt, 
und es wird nur darauf geachtet, daB stets hinreichend viele Tiere 
der erforderlichen Art vorhanden sind, um dem Bediirfnis nach neuen 
Totems der Einzelnen oder der Gruppen zu geniigen. Anderseits 
erstreckt sich das Verbot zum Teil auch auf die nichtanimalischen 
Totemobjekte: so auf die Totempflanzen; oder w r er Wasser als Totem 
besitzt, darf nur trinken, wenn es ihm von einem andern gereicht 
wird x ). 

Der genieBende Totemismus hat sich begreiflicherweise beson- 
ders da ausgebildet, wo die Totem tiere zu den gewohnlichen Jagd- 
und Nutztieren gehoren. Dennoch bleibt das nicht die ausnahmslose 
Regel. Vielmehr ist es bezeichnend, daB namentlich auch Seelen- 
tiere, die, wie gewisse Vogel oder Schlangen, im allgemeinen nicht 
als Nahrungsmittel dienen, in besonderen Fallen eben, weil sie Totem- 
tiere sind, gegessen werden. Dies geschieht dann aber regelmaBig 
unter Begleitung bestimmter Zauberzeremonien und bei besonderen 
festlichen Anlassen. So herrschte bei den Kalifornischen Indianern 
die Sitte, daB einmal jahrlich in feierlicher Versammlung der Clans- 
genossen ein Bussard, das Totemtier, getotet und gegessen wurde. 
Bei den Festtarizen der Schlangengesellschaften von Arizona trugen 
die Priester das Totemtier der Gesellschaft, eine lebende Klapper- 
schlange, im Munde, was entweder der Rest eines alteren Gebrauchs, 
das Tier zu essen, oder vielleicht auch schon ein urspriinglicher Er¬ 
satz eines solchen Kultmahles ist. Von hier aus ist dann nur noch ein 
kleiner Schritt zu dem Brauch, das zu totende Tier, besonders wenn 
es zu den gewohnlichen Nahrungstieren gehort, vor der Opferung 
um seine Einwilligung zu befragen oder seine Entschuldigung zu er- 
bitten * 2 ). Wo sich Reste des Animalismus in einen hoheren Kultus 


x ) Spencer and Gillen, The northern Tribes of Central Australia, p. 159 ff. 

2 ) Frazer, The golden Bough 2 , II, p. 366 ff. Fewkes, Ethnol. Rep. XVI, 1897, 
p. 284 ff. 
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hiniiber gerettet haben, da nimmt dann diese dem Genusse voraus- 
gehende Versohnung die Form an, daB vor dem Mahl ein Teil des 
Fleisches den Geistern der Ahnen oder den Gottern gespendet wird. 
In noch andern Fallen werden an dem Tier bestimmte Kulthandlun- 
gen vorgenommen, die der Schlachtung vorausgehen miissen, damit 
der GenuB als erlaubt gelte. So muBte bei dem jahrlichen Fest der 
Verzehrung des Totemtieres bei den kalifornischen Indianern der 
heilige Vogel unter Begleitung bestimmter Riten mit der Vorsicht 
getotet werden, daB nicht ein Tropfen ^seines Blutes verloren gehe, 
ein Brauch, der in dem jiidischen Ritus der Schachtung seine Parallele 
hat und, wie man wohl annehmen darf, mit der Erhaltung des Blutes 
als des vornehmsten Seelentragers ursprtinglich zusammenhangt*). 
Hier greifen jedoch diese Vorgange unmittelbar zugleich in die Ent- 
wicklung der Opferidee ein, die uns, als ein wichtiges Mitteiglied 
zwischen Totemismus und Manismus so wie bei den unter der Ein- 
wirkung des Naturmythus entstandenen Kultformen, noch besonders 
beschaftigen soil. (Vgl. unten 4 c.) 

An den Gegensatz zwischen dem entsagenden und dem genieBen- 
den Totemismus sind endlich nicht selten auch entgegengesetzte Vor- 
stellungen hinsichtlich der YVirkungen geknupft, die der Genu 13 des 
Fleisches mit sich ftihren soli. Diese Wirkungen erscheinen zunachst 
ganz als die natiirlichen Folgen des Verbotes oder Gebotes selbst. 
Bei der entsagenden Form erzeugt die Scheu vor dem verbotenen 
Genusse die Vorstellung seiner verderblichen Wirkungen. Entweder 
wird der unmittelbare Tod oder Krankheit und Siechtum als die Folge 
solchen Genusses erwartet. Umgekehrt gilt das Essen des Totem- 
tiers, wo es erlaubt ist, fur heilsam, oder es wird zu einem fiir die 
Erreichung bestimmter Wunsche erforderlichen Zauber geiibt. Dabei 
kann ein solcher GenuB entweder der ganzen Gemeinschaft, die sich 
an der Feier beteiligt, oder er kann — und das ist wohl der haufigere 
hall — dem Einzelnen Gluck bringen, der von dem Totemtier ge- 
nieBt. Durch diese Vorstellungen und die sich anschlieBenden Brauche 
treten nun aber die beiden Formen, die entsagende und die genieBende, 
in so enge Verbindung, daB sie vollig ineinander iibergehen konnen. 
Besonders kann ein solcher Ubergang in der Weise vorkommen, daB 


x ) Frazer, a. a. O. II, p. 366 flf. 
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zwar das Schlachten des Tieres, nicht aber das Essen vom Fleisch 
des geschlachteten verboten ist; oder es kann auch in anderer Weise 
eine unmittelbare Einwirkung des Totemgeistes versucht vverden. So 
wird von den Warunga in Zentral-Australien, denen das Kanguruh als 
heilig gilt, nicht das erwachsene, sondern ein ganz junges Tier, gewisser- 
maften in Stellvertretung des verbotenen Genusses ausgewachsener Tiere, 
gegessen, und das Salben mit dem Fett des Kanguruh gilt als machtiger 
Zauberschutz. In andern Gegenden, wo der Adlerfalke Totemtier ist, 
sucht man den Knaben mannliche Kraft mitzuteilen, indem ihre 
Groftmutter die Beine der Knaben mit den Beinknochen dieses Vogels 
schlagt r ). Deutlich erkennt man in diesen Gebrauchen die gleich- 
zeitige YVirkung der entgegengesetzten Motive der Scheu vor dem 
Totem und des Vertrauens auf den schiitzenden und helfenden Zauber, 
den es ausiibt, wenn der Mensch mit ihm eins zu werden sucht, 
indem er es iftt. In der Schwebe zwischen jener Scheu und diesem 
Wunsche kommen dann aber auch Kompromisse zu stande, wie das 
Essen eines jungen Tieres oder die blob auftere Beriihrung. 

Treten so der entsagende und der genieftende Totemismus schon 
auf den friihesten Stufen, auf denen wir diese Kultformen beobachten 
konnen, nicht nur in einen Gegensatz zueinander, sondern erscheinen 
sie zugleich hier wie spater als die einander erganzenden Bestand- 
teile einer und derselben mythologischen Grundanschauung, so ist 
klar, daft auch die Frage, ob etwa die eine Form frtiher sei als die 
andere, nicht ohne weiteres beantwortet werden kann. Wohl fallt 
uns auf den primitivsten Stufen, wie in Australien und zum Teil noch 
in Amerika, zunachst die entsagende Seite, wenn auch meist auf die 
Totemzugehorigkeit beschrankt, in die Augen, wahrend die genieftende 
erst da sich hervorzudrangen pflegt, wo durch Viehzucht und Ackerbau 
die Nutztiere in die vorderste Reihe der Totems oder ihrer Nachfolger, 
der »heiligen Tiere«, gestellt werden. Nimmt man daher an, daft diese 
zweite Klasse der bevorzugten Tiere im Vergleich mit den Seelen- 
tieren die spatere sei, so konnte man schlicften wollen, diese Um- 
wandlung sei eben infolge eines solchen Ubergangs erst eingetreten, 
und sie sei eine notwendige Wirkung davon, daft der Mensch das 

x ) Spencer and Gillen, a. a. O. p. 204 f., 475 f. Ebend. noch andere ahnliche 
Zauberwirkungen, die aber zumeist in das allgemeinere Gebiet des Zauberglaubens 
hiniiberreichen. 
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Gebot der Enthaltung gegeniiber den ihm zur taglichen Nahrung 
dienenden Tieren nicht mehr aufrecht erhalten konnte und sich des- 
halb innerhalb gewisser Grenzen und untcr Einhaltung bestimmter 
Kultvorschriften zum Gegenteil bekehrt habe. Doch die Tatsache, 
daB auch diesc zweite Form nicht bloB in die friiheste Zeit zuriick- 
rcicht, sondern daB gerade hier auf australischem wie amerikanischem 
Boden das Essen des Totems zum Teil an Tieren getibt wird, die, wie 
die Schlange oder der Adlerfalke, durchaus nicht zu den gewohn- 
ten Nalirungsmitteln gehoren, macht einen solchen SchluB liochst 
zweifelhaft. Sie legt vielmehr die Vermutung nahe, daB hier ur- 
spriinglich ganz andere Motive des Seelen- und des Zauberglaubens 
obgewaltet haben, und daB daher umgekehrt die Bevorzugung der 
Nutztiere als Totems selbst eine sekundare Erscheinung sei, die 
urspriinglich unter dem Drang, eine gewisse Versohnung zwischen 
dem Glaubensbedurfnis und der Not des Lebens herzustellen, zu- 
stande kam und dann erst in dem Wert der Nutztiere fur den 
Menschen ihre bleibende Stiitze fand. Dazu kommt, daB wir ge¬ 
rade im Gebiet des relativ primitivsten Totemismus, in Australien, 
auf merkwiirdige Zeugnisse stoBen, die fiir die genieBende Form des 
Totemismus als die friihere einzutreten scheinen. Auf der einen 
Seite besteht namlich dort bei einigen Stammen die Tradition, in 
einer friiheren Zeit sei das Essen der Totemtiere gestattet gewesen; 
und auf der andern treffen wir gclegentlich die Sitte, daB die alten 
Manner von dem Verbot befreit sind J ). Beide Zeugnisse entsprechen 
einander. Schwerlich wird man diesen Horden ein Zartgefiihl fiir die 
Greise zuschreiben wollen, das sie zu deren Befreiung von lastigen 
Speisevorschriften veranlaBt habe. Wohl aber konnen wir uns denken, 
daB, falls irgend einmal neue Motive der Scheu vor dem Tier den 
friiher vorhandenen, aus denen die Verspeisung desselben hervor- 
gegangen war, entgegenzuwirken begannen, die altere Generation 
noch an der alten Sitte festhielt, indes die jiingere sie bereits be- 
seitigt hatte. Da nun, wie hundertfaltige Beispiele zeigen, die 
Wirkungen bestimmter psychischcr Ursachen lange noch fort- 
dauern konnen, wenn die Ursachen selbst dem Gedachtnis ent- 
schwunden sind, so wiirde es ganz in der Richtung eines hier sich 


x ) Spencer and Gillen, a. a. O. p. 320 ff. 
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anschlieBenden Bedeutungswandels der Sitte liegen, wenn daraus 
jene Scheidung der Generationen in ihrem Verhalten gegeniiber 
dem Totemtier hervorgegangen ware. Immerhin bleibt auch dann 
geltend, daB von friih an wohl die Motive zur Entstehung der 
Formen des entsagenden und des genieBenden Totemismus neben- 
einander bestanden; und es wird daher von der relativen Starke 
dieser Motive abhangen, welche Form die ursprtinglichere ist. 

c. Soziale Bedeutung des Totemismus. 

Unter den Bedeutungen, die das Totemtier in den Gebieten be- 
sitzt, in denen uns dessen Kultus in einer noch nicht durch die Ver- 
mischung mit Damonenvorstellungen oder durch den Kontakt mit 
dem Naturmythus veranderten Form begegnet, ist die am meisten 
charakteristische die des tierischen Ahnen, auf den die Sippe oder 
eine beschranktere Gruppe innerhalb derselben ihren Ursprung zuriick- 
fiihrt. Auch ist sie allem Anscheine nach die primare. Denn die 
Anschauung, daB dieses Stammtier zugleich Schutztier sei, laBt sich 
als Folge jener ersten Vorstellung leicht verstehen, da sie der 
Stellung entspricht, die auch spaterhin der Mensch den Geistern 
seiner menschlichen Ahnen oder den Heroen anweist, auf die er den 
Ursprung seines Geschlechts zuriickfiihrt. Dagegen ist das Umge- 
kehrte, daB er einen Schutzdamon nachtraglich zu seinem Erzeuger 
und Ahnen erhoben habe, offenbar weniger naheliegend. Wie dem 
aber auch sei, in seiner Bedeutung als Ahnentier spiegelt das Totem 
unzweifelhaft die Vorstellungen, die der Mensch von den Verwandt- 
schaftsbeziehungen seiner Stammesglieder in sich tragt. In diesem 
Sinne ist daher der Totemglaube in seiner primaren, noch nicht durch 
die gleichzeitige Entwicklung der Vorstellung des Schutzdamons ver¬ 
anderten Form ein Abbild nicht der wirklichen Stammesgeschichte, 
sondern der tatsachlich in der Zeit seiner Ausbildung bestehenden 
Gliederungen der Gesellschaft. 

In der Tat entsprechen dieser Folgerung die Erscheinungen, die 
uns besonders bei den australischen Stammen auf der einen und bei 
den nordamerikanischen auf der andern Seite entgegentreten. Wie 
wir die soziale Organisation der Australier im ganzen, von den durch 
die Eigenart ihrer primitiven Kultur bedingten Verhaltnissen abge- * 
sehen, als die Vorstufe zu der hoher entwickelten der Amerikaner 
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ansehen konnen 1 ), so verhalt es sich im wesentlichen auch mit der 
Ausbildung der Totemvorstellungen. Ein gewisses Maft hierfiir laftt 
sich an der Verbreitung der Totemnamen und ihrer Verwendung fiir 
die Bezeichnung der verschiedenen Gesellschaftsgruppen gewinnen. 
Bei den Australiern ist es sehr selten, daft die Sippen, in die ein 
Stamm zerfallt und die als die nachsten, gemeinsame Wohnplatze 
und Jagdgebiete einnehmenden Gruppen anzusehen sind, sich selbst 
nach einem bestimmten Totemtier. nennen. Dies weist deutlich 
darauf hin, daft in dem Zusammenleben dieser nachsten stammver- 
wandten Gruppen und natiirlich noch mehr in dem des Stammes 
selbst die Vorstellung der gemeinsamen Abstammung verhaltnismaftig 
zuriicktritt. Der eigentliche Sitz der durch das gleiche Stamintier 
zusammengehaltenen Einheit ist vielmehr die Untergruppe des C lans, 
die eine Art erweiterter Familiengemeinschaft bildet. Im Gegensatze 
hierzu sind bei den Amerikanern Totemgemeinschaft und Sippen- 
gemeinschaft meist zusammenfallende Begriffe. Neben den Totem¬ 
namen, die die Zugehorigkeit zu einer bestimmten Gens bezeichnen, 
gibt es noch Personennamen, die meist irgendeine bildliche Bedeutung 
besitzen, wie z. B. »hangende Blume« fiir ein Madchen, »Torhiiter« 
fiir einen Mann und ahnliche. Sie sind jedoch offenbar spateren Ur- 
sprungs als die Sippennamen und haben mit den iotems an sich 
nichts zu tun. Auch werden sie nicht selten wahrend des Lebens, 
namentlich beim Eintritt in das Mannesalter, gewechselt 2 ). In diesen 
Erscheinungen verrat sich erstens ein gewisser Parallelismus von 
Stammesorganisation und Ausbildung des Systems der 1 otembezeich- 
nungen: je gegliederter die Gesellschaft ist, urn so strenger ist die 
Totembezeichnung durchgefiihrt. Zweitens aber deuten sie zugleich 
an, daft der Totemname zwar stets ein Gruppenname ist, daft er 
aber in dem System der sich bildenden Gruppen von unten 
nach oben, d. h. von engeren zu umfassendercn Verbanden fort- 
schreitet. Dagegen spricht cjurchaus nichts fiir die auf Grund dieser 
Tatsache geaufterte Vermutung, daft sie bei dem Individuum beginne 
und bei der Gens oder Sippe ende. Vielmehr beschrankt sich alleni 


x ) Niiheres hieriiber in Band 3, Kap. I. 

2 ) Riicksichtlich der australischen Stammesnamen vgl. Howitt, The native Tribes 
of South-East Australia, 1904, p. 104 ff., iiber die amerikanischen Guy Mallery, Ethnol. 
Rep. Washington, X, 1893, p. 443 ^ L. Morgan, Die Urgesellschaft, 1891, S. 66 ff. 
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Anscheine nach die Bewegung lediglich auf den Aufstieg von der 
engeren Gruppe zur Gens. Zwar erhalten in Australien wie in 
Amerika die Kinder personliche Namen, und mindestens die Namen, 
die in Australien die Jiinglinge bei der Mannerweihe empfangen, sind 
I otemnamen von Tieren, die dann als personliche Schutztiere gelten. 
Aber diese personlichen Totems, die mit besonderen magischen Zere- 
monien zugeteilt werden, sind nicht selten Geheimnamen; sie sind 
also sichtlich erst aus einem teilweisen Ubergang des Totems in einen 
personlichen Schutzdamon hervorgegangen. Endlich die amerikani- 
schen Personennamen sind iiberhaupt keine Totemnamen, sie werden 
aber dem Einzelnen von der gesamten Gens erteilt, und haufig ist 
daher eine gewisse Anzahl frei erfundener Personennamen Eigentum 
einer bestimmten Gens und darf von keiner andern benachbarten ge- 
braucht werden. Alles dies spricht daftir, daft die Totemnamen von 
vornherein Gruppennamen sind, daft sie aber mit fortschreitender 
Organisation der Gesellschaft von engeren an weitere Gruppen iiber- 
gehen, ohne dabei die Sippe oder Gens zu iiberschreiten. Mit der 
zunehmenden Teilung des ursprtinglichen Stammes in eine groftere 
Zahl von Untergliedern wird also die Vorstellung einer gemeinsamen 
Abstammung nicht beschrankter, sondern umfassender, bis sie an der 
Gesamtheit der in dem Clan Zusammenlebenden ihre nicht iiber- 
schreitbare Grenze findet. Gleichzeitig aber dehnt sich auch die Ver- 
bindung in dem Kultus, der dem gemeinsamen Stamm- und Schutz- 
tier entspricht, liber einen grofteren Kreis aus. In dieser Ausbreitung 
liber groftere Gemeinschaften liegt dann zugleich ein Moment, das 
die urspriingliche Bedeutung der Totems als Ahnentiere mehr und 
mehr beeintrachtigt und sie entweder in die ausschlieftliche Rolle 
von Schutzdamonen Iibergehen oder sogar die Totemnamen nur als 
auftere Sippenbezeichnungen bestehen laftt. So kommt es, daft in 
Amerika, wo der Totemismus in Sinnbildern und Namen aufterlich 
die ganze Gliederung der Gesellschaft beherrscht, seine kultische Be¬ 
deutung weit hinter der des australischen zurucktritt. Teils sind die 
Speisegebote nur noch in Spuren erhalten, teils sind die einst viel- 
leicht in einer urspriinglicheren und reineren Form vorhandenen To- 
temfeste von dem Damonenkultus durchsetzt oder ganz von ihm zu- 
riickgedrangt worden. Besonders in den siidlichen Gebieten hat 
sichtlich der Kultus der Fruchtbarkeitsdamonen einen solchen zer- 



2?4 


Die Seelenvorstellungen. 


setzenden EinfluB ausgeiibt 1 ). Nicht minder beweisen aber schlieB- 
lich die in den Naturmythus hiniiberspielenden Legenden vom IJr- 
sprung der Totems, daB die Erinnerung an ihre Bedeutung als 
Ahnentiere vielfach vollig erloschen ist “). 

Immerhin bleibt die Durchdringung der Gesellschaft mit Totem- 
namen insofern ein gewisses MaB fiir die Stufe der sozialen Organi¬ 
sation, als man in jener mindestens einen Hinweis auf die einstige 
Zusammenfassung bestimmter Gruppen zu natiirlichen Lultgenossen- 
schaften sehen darf. Doch wird diese Entvvicklung, abgesehen /on 
andern mythologischen Einfliissen, ofienbar von friih an durch jene 
zweite Bedeutung der Totems gestort, die, urspriinglich mit der 
des Stammtieres eng verwachsen, mehr und mehr zum Ubergewicht 
gelangt und schlieBlich, namentlich wenn auch noch von auBen ein- 
greifende Erschiitterungen die soziale Ordnung selbst aus ihren Fugen 
bringen, zur alleinstehenden wird. Ein Anfang zu diesem Ubergang 
ist schon da gegeben, wo, wie in weiter Ausdehnung bei den austra- 
lischen Stammen, bei der Geburt oder namentlich bei der Manner- 
weihe, dem Einzelnen ein besonderes Totem als Schutzdamon zugeteilt 
wird. Bleibt aber hier immer noch durch die Geheimhaltung des 
letzteren eine Scheidung zwischen dem Ahnentier und dem tierischen 
Schutzdamon gewahrt, so schwindet nun diese vollends, wenn, wie 
ebenfalls bei manchen Stammen Australiens, neben den eigentlichen 
Verwandtschaftstotems besondere fiir jedes der beiden Geschlechter ge- 
schaffen werden. Auf amerikanischem Boden hat in ahnlichem Sinne 
der machtige EinfluB der geheimen Gesellschaften gewirkt. Sie sind 
Kultgenossenschaften, deren Mitglieder sich unter dem Zeichen eines 
Totemtiers zu Zauberzeremonien vereinigen, zu denen aber der Ein- 
tritt von freier Wahl oder von andern der Abstammung fernliegenden 
Bedingungen abhangt. Auch hier hat daher das Totem seine genea- 
logische Bedeutung verloren, um zum reinen Schutzdamon zu werden. 


J ) Vgl. unten IV, 4. 

2 ) J. O. Dorsey, Ethnol. Rep. Washington, XI, 1894, p. 371 - W. J. Me Gey, 
ebend. XV, 1897, p. 184. (Sioux.) Legenden liber den Ursprung der Totemnamen 
bei den Zunis bei F. H. Cushing, ebend. XIII, 1896, p. 386. Den Eskimos hat man 
zuweilen den Totemismus iiberhaupt abgesprochen. Spuren desselben, besonders in 
Bildern, Masken und Namen, sind aber auch bei ihnen zu finden. Vgl. E. W. Nelson 
iiber die Eskimos der Behringstrafte, Ethnol. Rep. Washington, XVIII, 1899, S. 322 ff. 
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Wo dann vollends solche dem Kultus eines bestimmten Totemtiers 
sich vvidmende Genossenschaften unter sich wiederum Verbriiderungen 
bilden, die sich iiber verschiedene Stamme erstrecken, da scheiden 
sich die einst zusammenflieOenden Begriffe des Ahnentiers und des 
Schutztieis nun auch in den Kultobjekten, ebenso wie in den ihnen 
gevvidmeten Kultgebrauchen. Die so entstehende IConkurrenz ten- 
diert aber wiederum iiberall dahin, den dringenderen Motiven des 
Schutzes zum Sieg zu verhelfen. 

Diese Sonderung und der aus ihr entspringende Wandel der 
Motive bringt endlich noch andere Folgcn mit sich, die nun aber- 
mals Merkmale abgeben, an denen sich die tieferen von den hoheren 
Stufen unterscheiden lassen. Das Ahnentotem bleibt seiner Natur 
nach auf eine bestimmte soziale Gruppe beschrankt: es kann weder 
einem aus vielen Stammen bestehenden Vo Ike gemeinsam, noch kann 
es einem Individuum allein eigen sein. Je mehr dagegen das Totem- 
tier zum Schutztier wird, urn so mehr geschieht es, daI3 es sich 
gleichzeitig zu generalisieren und zu individualisieren strebt. Bei 
diesem DoppelprozeO geht in der Regel die Individualisierung voran. 
Denn das Schutzbediirfnis ist immer zunachst ein egoistisches, und es 
miissen starke soziale Triebe hinzukommen, wenn es sich iiber eine 
groflere Gemeinschaft ausdehnen soil. Geschieht das aber einmal, so 
bilden nun die Stammesgrenzen keine Schranken mehr; und auch 
hier entspricht diesen natiirlichen psychologischen Bedingungen das 
Verhaltnis der Kulturstufen. Das individuelle Schutztotem findet sich 
schon bei den Australiern, wenn es sich auch im Gegensatze zu den 
Gruppentotems, die alien bekannt sind, oft noch durch sein Geheim- 
halten verbirgt. Gemeinsame Schutztotems, die aufierhalb der Stam- 
mesorganisation und der in dieser eingeschlossenen Scheidung der Ge- 
schlechter stehen, gibt es aber allem Anscheine nach iiberhaupt nicht. 
Alle gemeinsamen Kulte sind also Stammeskulte, wenn auch zu einzel- 
nen von ihnen, z. B. besonders zu der hier im Vordergrund stehenden 
Mannerweihe, zuweilen Angehorige anderer Stamme geladen werden. 
Bei den Amerikanern dagegen hat im allgemeinen jeder Einzelne neben 
dem Gruppentotem sein personliches Schutztotem, und iiber beide 
erhebt sich nicht selten auch das Totem einer moglicherweise iiber 
zahlreiche Stamme sich erstreckenden Kultgesellschaft. Den Vor- 
rang, den so der Schutz in seinen beiden Formen, der generellen 
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und der individuellen, gewinnt, spricht sich dann sowohl hier wie 
anderwarts, wo solche tierische Schutzdamonen auf totemistischer 
Grundlage entstanden sind, in hochst charakteristischer Weise darin 
aus, daO die ganze Genossenschaft eine bestimmte Tierspezies, und 
der Einzelne, der ihr angehort, ein einzelnes Exemplar dieser Spezies 
zum besonderen Totem hat T ). So individualisiert sich das Totem 
als Schutztier in doppeltem Sinne: es ist Schutzgeist eines Einzelnen, 
und es ist selbst ein individuelles Tier. Kennt der Australier, wie 
man behauptet, individuelle Totems nur in der ersten, mcht in der 
zweiten dieser Bedeutungen, so wiirde sich auch darin ein weiter 
zuruckliegendes Stadium in diesen Ubergangen zum personlichen 
Schutzdamon verraten * 2 ). 

Wenn nun aber schlieDlich trotz dieses vorwaltenden Strebens, 
das Ahnentier in einen Schutzdamon zu verwandeln, das erstere viel- 
fach mit merkwurdiger Beharrlichkeit erhalten geblieben ist, so steht 
dies wohl in enger Verbindung damit, daft sein Kultus ein unmittel- 
barer religioser Ausdruck der natiirlichen Verfassung der mensch- 
lichen Gesellschaft ist, sobald sich die letztere iiber den Zustand der 
ungeteilten Horde erhoben hat. Darum hat in dem Hauptgebiet pri- 
mitiver Gentilverfassungen, in Nordamerika, trotz der ihm entgegen- 
wirkenden Einfliisse der Totemismus im Verhaltnis zu der hier er- 
reichten Stufe der ICultur die bleibendsten Spuren zuruckgelassen. 
Wo unter der Nachwirkung machtiger, die alten Stammesgrenzen 
verwischender Volkerbewegungen groCe politische Schopfungen ent¬ 
standen, wie in Zentral- und Siidamerika die Reiche Mexikos und 
Perus, da ist aber mit den alten Stammesgliederungen auch der 
Totemismus verschwunden, soweit er nicht, wie iiberall sonst in der 
Mythologie der Kulturvolker, von dem reicher sich ausbildenden 
Naturmytlius assimiliert wurde. Ahnlich zeigt er sich innerhalb des 
Gebietes der malayo-polynesischen Inselwelt teils von einem phan- 
tastischen Naturmythus, teils, wie besonders in Melanesien, von einem 
wilden Damonenglauben und Fetischismus uberwuchert. Wieder ein 
anderes Bild zeigt endlich Afrika mit seinen scharf hervortreten- 
den Unterschieden namentlich zwischen den siidlichen und ostlichen 

x ) Abnliches wird auch von den Zulus berichtet (Frazer, The golden Bough , 

in, p. 409 f.). 

2 ) Frazer, a. a. O. Ill, p. 4 X 7 * 
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Bantuvolkern und den Negern Zentral- und Westafrikas. Bei den 
ersteren allem Anscheine nach eine Mischung von Totemismus und 
Manismus, aber mit vorwiegender Entwicklung des ersteren in der 
Richtung der Schutzdamonen; bei den letzteren alles zuriickgedrangt 
von fetischistischen Zauberkulten, innerhalb deren nur die gelegentlich 
an einzelne Tiere gekniipften Zaubervorstellungen als mogliche Reste 
eines dereinst bestehenden Totemismus zu deuten sind. Auch diese 
Erscheinungen darf man aber wohl als negative Zeugnisse fur den 
Zusammenhang von Totemismus und primitiver, auf Hordenteilung 
und Gruppenheirat beruhender Stammesverfassung betrachten. Denn 
gerade in Afrika und vor allem in den eigentlichen Negerstaaten 
sind die Grundlagen der alten Stammesorganisationen langst zerstort, 
und der Despotismus im Verein mit der Polygamie und der Vor- 
herrschaft der raumlichen, in festen Dorfschaften ansassigen Volks- 
gruppen iiber die genealogischen Verbande hat fur den tierischen 
wie fiir den menschlichen Ahnen nur einen sparlichen Platz gelassen. 
So ist auch hier schliefllich neben den zersplitterten Elementen eines 
Naturmythus der primitive Animismus in einem Zauber- und Fetisch- 
kult zuruckgeblieben, wie er das Ende und wahrscheinlich auch der 
Anfang aller auf dem Grund der Seelenvorstellungen entstehenden 
Kultformen ist. Unzweifelhaft bezeichnet nun ihm gegenuber der 
Totemismus eine wesentlich hohere Stufe. Gebunden an eine Or¬ 
ganisation der Gesellschaft, in der schon die ersten sparlichen An- 
fange geschichtlicher Tradition sich regen, und in der dem ent- 
sprechend auch raumlich die Verbreitung ubereinstimmender Vor- 
stellungen zunimmt, entstehen hier zum erstenmal Kulte, die nicht 
bloO von Fall zu Fall, je nachdem die Abwehr von Gefahr oder der 
Erfolg in Arbeit und Krieg es fordern, Schutz oder Rache gewinnen 
mochten. Vielmehr ist es der Stamm und in weiterer Folge das aus 
verwandten Stammen bestehende Volk, das die festen Normen, die es 
m Sitte und Brauch befolgt, auch auf den Kultus iibertragt. Dabei 
hort dieser freilich nicht auf, auch fernerhin individuellen und wech- 
selnden Bedurfnissen zu dienen. Daneben aber gewinnt er in Stam- 
mesfesten und Kultgenossenschaften bleibendere Formen. So sind 
in dem Totemismus die kultische und die soziale Bedeutung eng ver- 
kniipft: die Stammesorganisation schafft geordnete Normen des Kultus, 
und der Kultus befestigt die Organisation der Gesellschaft. Indem 

Wundt, Volkerpsychologie 11,2. 
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er dann weiterhin zuvor getrennte Stamme zu gemeinsamen Kult- 
zvvecken verbindet, wird er eines der wichtigsten Vehikel, das von 
der Stammesverfassung, aus der die totemistischen Kulte hcrvor- 
gewachsen sind, zur Bildung umfassenderer nationaler Verbande und 
damit freilich auch zu seiner eigenen Auflosung fiihrt. 

d. Totemistische Kulte. 

Der Totemismus bewahrt seine iiber die besonderen Inhalt : des 
mythologischen Denkens, die er umfabt, hinausreichende Bedeutung 
nicht zum wenigsten darin, dab er geordnete rituelle Brauche ent- 
stehen labt, die zu bcstimmten Zeiten oder bei bestimmten wichtigen 
Lebensanlassen geiibt werden. Die totemistischen Kulte scheiden 
sich daher durch zwei wichtige Merkmale von den fetiscliistischen 
Zauberriten, wie sie friiher (S. 222 f.) an einem Beispiel geschildert 
vvurden. Erstens ist es nicht mehr blob die Not des Augenblicks, 
Krankheit, Tod, Mibwachs oder Krieg, die die Einzelnen zu einer 
gemeinsamen Feier zusammenfiihrt; und zweitens ist diese selbst 
nicht blob eine erweiterte und verstarkte Wiederholung der Zauber- 
briiuche, die jeder alltaglich zur Erreichung seiner individuellen VViin- 
sche ausiibt, sondern der Kult wird, abgesehen von dem Heil, das 
er dem Einzelnen bringen soli, zugleich zum Selbstzweck. Gewisse 
Kultzeremonien gehoren zu den notwendig einzuhaltenden Normen 
des Lebens, auch wenn gar kein augenblicklicher Anlab vorliegt, 
nach Hilfe oder Schutz zu begehren. Darum ist der Schritt, der 
von dem momcntan geiibten Zauberbrauch zu diesem ersten ge- 
ordneten Kult fiihrt, so roh dieser sein mag, vielleicht der grobte 
und wichtigste, der in der Geschichte des Kultus iiberhaupt getan 
worden ist. Naturlich schliebt dieser Schritt nicht aus, dab nicht 
auch fortan besondere, aubergewohnliche Anlasse und die tagliche 
Not des Lebens zu Kulthandlungen Anlab geben, wobei dann auf 
diese individuellen Riten wiederum die im offentlichen Kult entwickel- 
ten Formen zuriickwirken. Nicht minder gilt es aber fur die totemi¬ 
stischen Kulte wie fur alle andern, die sich nun in aufsteigender 
Richtung anschlieben, als Regel, dab in das Neue, was die inytholo- 
gische Vorstellungsform, von welcher der Kult getragen wird, mit sich 
fiihrt, nun auch das meiste als ein bereits erworbener Besitz hiniiber- 
genommen wird, was innerhalb der primitiveren Glaubensfoi men ent- 
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standen war. Deshalb gibt es einen rein totemistischen Kultus iiber- 
haupt nicht, so wenig wie es einen reinen Damonenkult oder einen 
der Seelen- und Damonenvorstellungen entbehrenden Naturkult gibt. 
In die totemistischen Kulte gehen, neben sparlicheren Bestandteilen 
des Naturmythus, vor allem Zaubervorstellungen, Fetischismus und 
Amulettglaube neben dem treuen Begleiter der Totems, dem Damo- 
nenglauben, ein. Immerhin rechtfertigt sich der Ausdruck »totemisti- 
sche Kulte« iiberall da, wo Tiere in der doppelten Eigenschaft der 
Ahnen- und der Schutztiere im Mittelpunkt des Kultus stehen. 

Wie jeder der entwickelteren Kulte, so zerfallt nun auch dieser in 
zweierlei Normen: in Vorschriften, die von jedem, der der Kultge- 
meinschaft angehort, fortwahrend befolgt werden miissen, und die 
demnach das tagliche Leben des Einzelnen regeln, und in Gesetze, 
nach denen zu bestimmten Zeiten oder bei bestimmten Anlassen von 
der ganzen Kultgemeinschaft oder von bestimmten Abteilungen der- 
selben Kultfeste gefeiert werden, die entweder eigens der Verehrung 
eines Totemtiers geweiht sind oder gewisse Ordnungen des gemein- 
samen Lebens, wie die Mannerweihe der Jiinglinge oder auf der Stufe 
des Ackerbaus die Aussaat und Ernte, begleiten. Neben diesen regel- 
maftigen Kultfesten, fur die sich schon innerhalb primitiver Zustande 
eine Art Festkalender ausgebildet hat, fehlt es dann nicht an aus- 
nahmsweise angeordneten besonderen Anlassen, wie beim Tod eines 
Hauptlings, beim Ausbruch eines Kriegs, beim Friedensschlufi, bei 
anhaltender Dtirre zur Erflehung von Regen und Fruchtbarkeit usw. 
Der ersten dieser Klassen, der individuellen Kultnormen, ist oben 
bei den allgemeinen Erscheinungen des Totemismus bereits gedacht 
worden. Sie bestehen in jenen Verboten und Befugnissen, die die Ent- 
haltung vom Fleisch der Totemtiere oder dessen Genufl regeln. Alle 
Speiseverbote und -gebote, die von da an ein fast nie fehlender Be- 
standteil der Kulte bleiben, wurzeln wahrscheinlich in diesem frtihesten 
unter den zu einer festen Ordnung entwickelten Kulten, und sie haben 
ihre natiirliche Quelle darin, daft das Objekt, auf das er sich bezieht, 
das Tier, in diesem Fall selbst zugleich das Objekt des Verbots wie der 
Gebote ist. Der entsagende Totemismus enthalt sich des Tiers, weil 
es ein heiliges Wesen ist, der genieflende gebietet, es unter bestimm¬ 
ten Weihezeremonien zu verzehren, weil dadurch der Geniefiende 
ebenfalls der seelischen Krafte oder, auf einer weiteren Stufe, der 

17* 
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dem Tier innewolinenden Heiligkeit teilhaft werden soli. Alles was 
sonst noch von individuellen Geboten oder Verboten vorkommt, ge- 
hort dem Zauber- oder Damonenglauben an und liegt daher an sich 
aufterhalb des totemistischen Kultus. 

Eine ungleich groftere Bedeutung haben, wenigstens fur die all- 
gemeine Entwicklung des Kultwesens und ihre Rtickwirkungen auf 
die Gesellschaft, die generellen Kulte mit den sie begleitenden 
regelmaftigen Festfeiern. Sie scheiden sich von friih an hauptsach- 
lich in zwei Formen: in die Totemfeste und die Stammesfeste. 
Zu ihnen kommt dann bei der Entwicklung der Bodenkultur noch als 
eine wichtige dritte Form die der Vegetationsfeste. Indem jedoch 
bei den letzteren die totemistischen Elemente mehr und mehr zuriick- 
gedrangt werden, um den Vegetationsdamonen und den an sie ge- 
kniipften eigentiimlichen Zaubervorstellungen Platz zu machen, v/an- 
dern die Vegetationsfeste mit ihren besonders an Aussaat und Ernte 
gebundenen Brauchen allmahlich ganz in das Gebiet des Damonen- 
kultus hiniiber, in dem nun die alten Totems nur noch eine neben- 
sachliche Bedeutung bewahren. So bleiben als die spezifischen 
Totemkulte hauptsachlich die beiden ersten iibrig. Totemfeste und 
Stammesfeste konnen aber, da beidemal das Fest von den Stammen 
gefeiert wird, nur in dem Sinne unterschieden werden, daft bei der 
Totemfeier das Totemtier das Hauptobjekt des Kultus ist, wahrend 
bei der Stammesfeier ein wichtiges Ereignis des Stammeslebem den 
nachsten Zweck des Festes bildet, bei dessen Begehung dann die 
Totems als die Hilfsmachte gelten, unter deren Schutz der zu feiernde 
Lebensakt gestellt wird. Auf diese Weise reprasentieren beiderlei 
Feste zugleich die zwei Faktoren, aus denen jeder Kultus besteht: 
die Kultobjekte und die Kultgemeinde. 

Uber die erste dieser Formen, die Totemfeste, besitzen wir wert- 
volle Schilderungen aus dem Hauptgebiet des primitiven Totem smus, 
besonders von den nordlichen Stammen des zentralen Australiens 1 ). 
Abgesehen von solchen den Totemtieren gewidmeten Zeremonien, 
die Bestandteile der Stammesfeste, namentlich der weit ausgedohnten 
Mannerweihen der Jlinglinge bilden, treten uns hauptsachlich zwei 
spezifisch verschiedene Kultfeiern dieser Art entgegen. Die eine ist 

x ) Vgl. bes. Spencer and Gillen, The native Tribes of Central-Australia, 1899, 
p. 167 ff. The northern Tribes of Central Australia, 1904, p. 177 If. und 283 ff. 
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dem Ursprung des Ahnentiers und der Erzeugung der Urvater des 
Stammes aus ihm gewidmet. Diese Totemfeste haben also eine Art 
primitiver Theogonie zu ihrem Inhalt, und ihr Charakter besteht 
wesentlich darin, dafi sie in mimischen Tanzen die theogonischen 
Vorstellungen vorfiihren. Die Tanzenden ahmen dabei die Bewegun- 
gen des Tieres oft mit grofier Gewandtheit nach. Sie scheuen auch 
nicht davor zurtick, selbst Fliegen oder Pflanzen durch ihre Bewegungen 
oder durch Bemalungen und Gewandattribute zu imitieren. Da nach dem 
Zeugnis der unten zu erwahnenden anthropogonischen Mythen (3, a) 
die Vorstellung weit verbreitet ist, dafi aus den Tierahnen zunachst 
allerlei Zvvischenwesen, bald Geister, bald damonische Zvvittergestalten, 
hervorgegangen seien, so sind vor allem diese theogonischen Totem- 
kulte, die zugleich friihe Beispiele einer Art mimisch-dramatischer 
Darstellung bieten, reichlich durchsetzt mit Bestandteilen eines Da- 
monenkultus, und die diesem eigenen Zauberstabe und Zaubersteine 
spielen bei ihnen eine grofie Rolle. (Vgl. unten IV, 4.) Von solchen 
dem Totemismus an sich fremden Bestandteilen scheint die zweite 
Gruppe der Totemfeste verhaltnismafiig freier zu sein. Wie jene 
in die Vergangenheit, so sind diese in die Zukunft gerichtet. Sie 
gehen aus dem Glauben hervor, dafi der Bestand des Stammes und 
seiner Mitglieder an die Erhaltung der Totems gebunden sei. Dem- 
gemafi wird hier wieder in Bewegungen und Tanzen die Vermehrung 
der Totems dargestellt, oder es werden pantomimische Zauberhand- 
lungen ausgefiihrt, die eine solche Vermehrung bewirken sollen. Zur 
Vermehrung der Fisch to terns z. B. werden einem Manne von der zu- 
gehorigen Sippe zuerst die Arme mit einem gescharften Knochen 
durchstoBen, worauf er dann in das Wasser steigt, in dem nun durch 
sein ausfliefiendes Blut angeblich neue Totemtiere entstehen. Zur 
Vermehrung der Eidechsentotems errichtet man einen Htigel aus 
Lehm, der die Eidechse darstellt, und streut dann die dem Hiigel 
entnommenen Erdstiicke nach alien Richtungen aus. Ein zu gleichem 
Zweck geiibter Ritus besteht ferner darin, dafi der Hauptling oder 
eine Anzahl der Mitglieder des Stammes von dem Totemtier oder 
der Totempflanze, deren Genufi sonst verboten ist, eine kleine Menge 
verzehren. Alle diese Riten sind augenscheinlich Zauberhandlungen, 
die bald, wie das Ausstreuen des als Totemtier vorgestellten Erd- 
haufens, dem Gebiet des symbolischen, bald, wie das Bluten des 



262 


Die Seelenvorstellungen. 


Stammesreprasentanten oder das Essen des Totem, dem des direkten 
Zaubers angehoren, (Vgl. oben S. 188 ff.) 

Auch fur die totemistischen Stammesfeste bietet Australien be- 
lehrende Beispiele 1 ). Das Hauptfest ist hier das der Mannerweihe 
der Jiinglinge. Es zieht sich meist durch mehrere Tage hin, und 
eine langere Vorbereitung, wahrend deren die jungen Leute unter 
der Leitung alterer Manner und besonders der Medizinmanner stehen, 
geht dem eigentlichen Feste voran. Dieses selbst bietet ein auflerst 
wechselndes Bild, in dem ernste Zeremonien, harte korperliche Prii- 
fungen der Knaben und heitere Spiele einander ablosen. Unter diesen 
steht wiederum der Tiertanz, bei dem die Teilnehmer die Bewegungen 
der Totemtiere nachahmen, im Vordergrund. Auch hier greifen aber 
Fetisch- und Damonenvorstellungen ein, die ersteren namentlich in der 
Form der Zaubersteine und Zauberstabe (der »Churingas« der Austra- 
lier). Gleichwohl bilden die Totems den eigentlichen Mittelpunkt der 
Kulthandlungen, daher nicht selten die oben als spezifische Totemfeiern 
ervvahnten Zeremonien episodisch das Fest, zu dem sich auch ver- 
wandte und befreundete Stamme einfinden, unterbrechen. Zugleich 
findet dieses, im Unterschied von den meisten Totemfesten, unter 
Zuziehung der Frauen statt, denen jedoch die geheimeren Zeremonien 
verborgen bleiben. Den Hauptinhalt der Feier selbst bildet, neben 
der Zeremonie des Ausschlagens der Schneidezahne, die deutlich auf 
animistische Vorstellungen hinweist 2 ), eine Reihe von Prufungen, 
denen die Novizen unterworfen werden. Sie mtissen bei dem in der 
Mitte des Festplatzes brennenden Feuer in dichter Nahe vervveilen, 
korperliche Miflhandlungen ertragen, ohne zu klagen. Ebenso miissen 
sie, ohne eine Miene zu verziehen, den belustigenden Tiertanzen zu- 
sehen, bei denen die Erwachsenen in lautes Gelachter ausbrechen. 
Ist auf diese Weise ihre Standhaftigkeit erprobt, so werden ihnen fur 
die weitere Lebensfiihrung die Regeln eingepragt: den alten Mannern 
zu gehorchen, alles was sie haben mit ihren Freunden zu teilen, fried- 
lich mit ihren Freunden zu leben, Madchen und verheirateten Frauen 
fern zu bleiben und den Speisegesetzen zu gehorchen 3 ). Es sind, wie 

x ) Vgl. die Schilderungen von Howitt, The native Tribes of South-East Australia, 
p. 509 ff. Spencer and Gillen, The native Tribes of Central Australia, p. 212 ff. The 
northern Tribes of Central Australia, p. 226, 283 ff. 

2 ) Vgl. dariiber oben S. 59, 145 f. 3 ) Howitt, a. a. O. p. 633. 
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man sieht, Normen einer primitiven Moral, die weder in ihrem Inhalt 
noch in ihrer Beschrankung auf Stammesgenossen und Freunde von 
den sittlich-religiosen Geboten der alten Kulturvolker, wie sic uns 
z. B. im mosaischen Dekalog iiberliefert sind, allzuweit abweichen. 

Auch das zweite grofle Gebiet der Stammesorganisationcn und des 
Totemismus, Amerika, bietet in seinen Kultzeremonien und Festen 
analoge Erscheinungen. Nur treten hier unter dem Einflufl der 
Ackerbaukulte Damonenvorstellungen und naturmythologische Ele- 
mente starker hervor, wahrend die wechselnderen, bereits der Stufe 
eines geschichtlichen Lebens sich nahernden Bedingungen der Kultur 
feierlichc Prozessionen mit sich fiihren, die sich auf einzelne, die In- 
teressen der Gemeinschaft ticfer erregende Ereignisse beziehen. Damit 
hangt dann vornehmlich auch die Bildung von Kultgenossenschaften 
zusammen, die unter der Leitung eines besonderen Priesterstandes 
stehen. Indem endlich die alien Zauberriten innewohnende Tendenz 
wirksam wird, die Vorstellung der geheimnisvollen Macht des Zaubers 
in das Gebot der Geheimhaltung der Zauberbrauche selbst umzu- 
setzen, dehnt sich der Glaube an den Besitz solcher ubematurlicher 
Mittel von dem Medizinmann und Priester auf die den Kultgenossen¬ 
schaften angehorende Laienwelt aus. Diese zerfallt nun in eine An- 
zahl von Graden, durch die der Novize allmahlich zu den hochsten 
Weihen emporzusteigen hat. Nicht selten sind diese verschiedenen 
Grade durch Bemalungen und andern Korperschmuck ausgezeichnet, 
Attribute, denen ein gehcimnisvoller, nur den Eingeweihten bekannter 
Sinn beigelegt wird 1 ). In alien diesen Erscheinungen treten die fort- 
schreitenden Wechselwirkungen zwischen Stammesorganisation und 
Kultusordnung immer entschiedener zutage. Die Gradabstufungen 
der Kultgenossenschaften wirken auf die Ordnungen des Stammes- 
verbandes zuriick, indem sie die genealogischen Sonderungen ver- 
wischen und eine allmahlich eintretende Standescheidung vorbereiten. 


x ) Uber diese geheimen Gesellschaften vgl. besonders Boas, The social Organi¬ 
sation and the secret Societies of the Kwakiutl Indians, Report of tbe U. S. National 
Museum, 1895, p. 396 ff. Ferner A. W. Hoffmann, Ethnol. Rep. Washington, VII, 1891, 
p. 149 ff. (Die grobe Medizingesellschaft der Odschibwa-Indianer, Minn.) Einen to- 
temistischen Charakter zeigen auch die Feste der oben erwahnten, von J.W. Fewkes 
geschilderten Tusayanischen Schlangen- und Antilopengesellschaften, ebend. XVI, 
1897, p. 273 ff. und XIX, 2, 1900, p. 622 ff. 
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e. Der Ursprung des Totemismus. 

Die Wagandas, bei denen, wie bei manchen andern siidafrikani- 
schen Stammen, der Totemismus in allerlei Speiseverboten nachwirkt, 
sollen erzahlen, ihren Vorfahren habe das Fleisch mancher Tiere 
miflfallen, und sie hatten daher auch ihren Nachkommen das Gesetz 
hinterlassen, davon nichts zu geniefien x ). Diese Erzahlung ist ein 
gutes Beispiel fur die Art, wie sich primitive Volker, bei denen be- 
stimmte Kultvorschriften ihre einstige Bedeutung verloren und nur 
noch unter der Macht der Tradition ihre Geltung bewahrt haben, 
liber deren Ursprung Rcchenschaft zu geben pflegen. Das erste 
beste Motiv, das moglicherweise einen Brauch erzeugen konnte, wird 
fur dessen wirkiiche Ursache ausgegeben. Von diesem Verfahren 
primitiver Volker scheint jedoch das mancher Psychologen nicht 
wesentlich verschieden zu sein. VVenn z. B. Herbert Spencer und 
John Lubbock den lotemismus daraus ableiten, daft die Mitglieder 
friihester menschlicher Gesellschaften einander Spitznamen, wie 
Schlange, Bar, Wolf u. dgl, gegeben hatten, so diirfte diese Inter¬ 
pretation von jener Theorie der Wagandas iiber die Speiseverbote 
nicht allzu weit abweichen * 2 ). 

Eine annehmbarere Form nimmt ohne Frage diese Theorie an, 
wenn man sie, wie es von Andrew Lang geschehen ist, nicht oder 
doch nicht ausschliefllich auf einen in die Urzeiten menschlicher Ge- 
sellschaft projizierten Gebrauch von Spottnamen einschrankt, sondern 
von der allgemeineren Voraussetzung ausgeht, in der Entwicklung des 
Totemismus sci der Totem name das Erste gewesen, und an ihn 
habe sich erst die Bedeutung des Totems als eines Ahnen- und Schutz- 
tiers angeschlossen 3 ). In dieser Verallgemeinerung hat die Theorie 


x ) Frazer, The golden Bough 2 , I, p. 364. 

2 ) Herbert Spencer, Prinzipien der Soziologie, deutsch von B. Vetter, I, S. 412 ff. 
Lubbock, Ursprung der Zivilisation, S. 1S2. 

3 ) Andrew Lang, The Secret of the Totem, 1905, bes. p. 115 ff. In einem 
friiheren Werk (Social Origins, p. 166 ff.) hatte sich A. Lang im wesentlichen der 
Ansicht Herbert Spencers angeschlossen, mit der Modifikation, dab die Totems nicht 
aus Necknamen, die die Individuen, sondern aus solchen, die die Gruppen sich gegen- 
seitig gaben, hervorgegangen seien. Auch in seinem neuesten Werk gilt ihm dies 
noch als eine sehr haufige Quelle der Namenentstehung, doch nicht mehr als die 
einzige. 
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den Vorzug, daft sie eine weit verbreitete Kultform wenigstens nicht 
bloB aus einem intellektuellen MiBverstandnis ableitet, sondern sich 
auf eine unzweifelhafte Eigenschaft des mythologischen Dcnkens be- 
ruft. Dies ist die Eigenschaft, daB der Name, ebenso wie das Bild, 
dem Naturmenschen ein Stiick seiner selbst ist, ebensogut wie der 
eigene Korper an seinem seelischen Leben teilnimmt. Ein Mensch, 
der mit dem Namen eines Tieres genannt wird, mag sich daher mit 
dem Tier identisch fiihlen; und hieran konnen dann leicht die weite- 
ren Vorstellungen sich anreihen, das Tier sei sein Ahne, sein Schutz- 
geist usw. Sicherlich wird hiermit eine Seite getroffen, die den 
Totemvorstellungen eigen ist und moglicherweise zu ihrer Erhaltung 
beitragen kann, nachdem ihre urspriinglichen Quellen langst ver- 
schiittet sind. Dagegen ist die Annahme, daB der Name, weil er 
natiirlich friiher gewesen sein muB als irgendeine an ihn gekniipfte 
magische Vorstellung, deshalb auch friiher sei als die mythologische 
Vorstellung oder, wie Lang sich ausdriickt, als der »Aberglaube« 
(superstition) des Totemismus liberhaupt, durch nichts zu erweisen 
und mit den wirklichen Tatsachen kaum zu vereinbaren. Bezeichnend 
ist in dieser Beziehung vor allem, daB, wo wir gleichzeitig innerhalb 
der Totemgebiete willkiirliche Namengebungen vorfinden, solche mit 
den Totemnamen absolut nichts zu tun haben: so in Australien die 
Bezeichnungen der Stammc nach Orten oder nach Wortern ihrer 
Sprache, oder in Nordamerika die personlichen Eigennamen (vgl. 
oben S. 252 f.). Umgekehrt scheint der Totemname in sehr vielen 
Fallen gegeniiber den an das Totemtier gebundenen Zaubervorstellun- 
gen eine ganz untergeordnete Rolle zu spielen, so daB eventuell einer 
Gruppe ein Totem eigen sein kann, ohne daB sie notwendig nach 
demselben genannt wird. Dazu kommt endlich, daB es keinen er- 
sichtlichen Weg gibt, der von dem Namen als einer zufalligen auBe- 
ren Bezeichnung mit irgcndeiner inneren Notwendigkeit zu den Er- 
scheinungen des entsagenden und des genieBenden Totemismus oder 
zu der Sitte der Exogamie fiihrt, sondern daB beide erst auf Um- 
wegen und durch Zwischenglieder von Zaubervorstellungen aus jenen 
abgeleitet werden miiBten. DaB aber dann diese Erscheinungen in 
einer im ganzen so iibereinstimmenden Wcise aus dem auBerlichen 
und zufalligen Vorgang der Namengebung hervorgegangen seien, das 
erscheint im hochsten MaBe unwahrscheinlich. Nicht minder steht es 
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schlieDlich im YViderspruch mit allem, was wir sonst von den An- 
fangen des Seelenglaubens und den aus ihm erwachsenen Vorstellungen 
wissen, daD jenen im Totemismus so iippige Bliiten treibendcn Zau- 
bervorstellungen eine Periode wechselseitiger Namengebung voran- 
gegangen sei, der dieses ganze Zauberwesen noch fern gelegen hatte. 
Das wiirde zu Ende gedacht wieder zu der allem, was wir von dem 
primitivcn Menschen wissen, widersprechenden Voraussetzung fiihren, 
das mythologische Denken sei auf einer bereits fortgeschrittenen 
Stufe menschlicher Kultur — denn eine solche setzt zweifellos die 
Namengebung voraus — irgendeinmal plotzlich entstanden, und es 
sei nicht, worauf alle andern Zeugnisse hinweisen, eine alle Erschei- 
nungen primitiver Kultur begleitende Bedingung gewesen. Wenn 
schlieDlich Lang diese Plypothese von dcr Prioritat der Namengebung 
auf die Tatsache griindet, dafl den Stammen selbst, bei dcnen tote- 
mistische Brauche verbreitet sind, die Erinnerung an den Ursprung 
derselben entschwunden zu sein pflegt, wie dies besonders aus ihren 
widerspruchsvollen anthropogonischen Mythen hervorgeht, so ist dies 
ebensowenig ein Beweis fur den Ursprung der Totems aus Namen, 
wie die Dunkelheit des Ursprungs irgendeines spateren Mythus ein 
Beweis dafiir ist, dafl dieser irgendeinmal willktirlich erfunden wurde. 
Sind doch gerade im Gebiet der Mythologie die Vorgange der As¬ 
similation, Komplikation und Verschiebung der Vorstellungen rastlos 
tlitig, um die alten Begriffe mit neuem Inhalt zu fiillen und ihre ur- 
spriingliche Bedeutung allmahlich ganz zu verwischen 1 ). 

Wie der Totemname als solcher nicht den Totemismus in der 
Fiille seiner Erscheinungen begreiflich macht, ebenso wird man aber 
bei seiner Erklarung auf einzelne Zeremonien von beschrankter und 
moglicherweise sekundarer Bedeutung keinen allzu groflen Wert legen 
konnen. Das ist nicht selten von Seiten der Forscher geschehen, 
die sich um die Schilderung des Totemismus in seinen bcsonde- 
ren Verbreitungsgebieten verdient gemacht haben. So werden von 
Howitt sowie von Spencer und Gillen die oben bei den Totem- 
festen geschilderten Zeremonien zur Vermehrung der Totems, die 
sogenannten Intichiumazeremonien, in den Mittelpunkt dieses ganzen 


x ) Man vergleiche hierzu die typischen Vorbilder beim Bedeutungswandel der 
Wdrter, Bd. i 2 , II, S. 515 ff. 
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Kultus geriickt. Danach sollen die urspriinglichen Totems Nahrungs- 
tiere und Nahrungspflanzen gewesen sein, was sowohl den Wunsch 
nach ihrer Vermehrung wie den ihnen gewidmeten Kultus begreiflich 
mache'). Docli die Intichiumazeremonien sind im Gegensatze zu dem 
iiber alle Teile der Welt verbreiteten Totemismus nur bei den Austra- 
liern und selbst bei ihnen nur bei gewissen, relativ fortgeschritteneren 
Stammen zu finden. Es ist daher unwahrscheinlich, dab diese Kulte 
als primare anzusehen seien. Nachdem einmal die Hauptbedeutung 
der Totems in die des magischen Schutzes verlegt war, lag es ja 
allerdings nahe, auf Zauberbrauche zu verfallen, die diesen Schutz 
durch Vermehrung der Totems erhohen sollten. Doch der Umstand, 
daO zahlreiche Totems nicht gegessen werden, und noch mehr die 
Tatsache, dafi iiberhaupt die efibaren Jagd- und Nutztiere nicht die 
primaren Totems zu sein scheincn, sind damit kaum in Einklang zu 
bringen. Auch erklart die Hypothese nicht, daO das Totem gerade 
von den Angehorigen der Gruppe in der Regel nicht gegessen wird. 
Es wiirde also hier die psychologisch wenig wahrscheinliche Hilfs- 
hypothese erforderlich sein, jede Gruppe trachte danach, nur fiir eine 
andere, nicht fur sich selbst die Nahrung zu vermehren. Vollends 
scheitert diese Erklarung da, wo das Verbot des Totemgenusses, wie 
in manchen Fallen, ein absolutes wird, das sich selbst auf Stammes- 
freunde erstreckt. Naher noch scheint es zu liegen, wenn man, im 
Hinblick auf die Bedeutung, die in den Totemkulten der Vorstellung 
des Zauberschutzes zukommt, das urspriingliche Wesen des Totem in 
seinem Charakter als Schutzgeist sieht. Namentlich die amerikanischen 
Totemkulte konnen in ihrer Verwebung mit Zauber- und Damonen- 
glauben diesen Gedanken erweeken. Ebenso ist in der besonders auf 
afrikanischem Boden verbreiteten Vorstellung der sogenannten »Busch- 
seele«. als des in Tiergestalt dem Einzelnen beigegebenen Schutzgeistes 

1 ) Howitt, The native Tribes of South-East Australia, p. 152 ff. Spencer and 
Gillen, The northern Tribes of Central Australia, p. 160 fT. Den ersten AnlaO> zu sol- 
chen Vorstellungen vermutet Howitt in zufalligen Traumbildern (a. a. O. p. 154). Eine 
so zweifellose Rolle aber diesen, wie wir sahen, bei den Seelenvorstellungen zu¬ 
kommt, so wenig Anhaltspunkte bieten sich fiir eine direktere Beziehung der Traum- 
bilder zum Totemismus. Immerhin ist diese Hypothese insofern wohl auf einer rich- 
tigen Spur, als sie iiberhaupt einen Zusammenhang mit den Seelenvorstellungen 
annimmt. Nur geht dieser, wie wir unten sehen werden, nach einer ganz andern 
Richtung. 
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(S. 244), diese Seite des Totembegriffs offenbar zur ausschlieftlichen 
Herrschaft gelangt. Aber daft gerade der amerikanische Totemismus 
trotz seiner bleibenden Wirkungen auf die Benennung der Stammesab- 
teilungen tief eingreifende Wandlungen in Glauben und Kultus erfahren 
hat, ist schon oben bemerkt worden (S. 253 f.). Wenn daher manche 
amerikanische Ethnologen in dem Totemismus iiberhaupt nur eine 
Spezialform des Damonenglaubens sehen mochten, so beruht das 
allem Anscheine nach auf einer Abstraktion aus lokal bedingten und 
aus mancherlei Bestandteilen gcmischten Kultformen. Ebensowenig 
kann man in der »Buschseele« das Urbild des Totem und demnach 
in diesem selbst nur eine Projektion der eigenen Seele in umgebende 
Objekte erblicken 1 ). Diese nach aufien gewanderte und zum Schutz- 
geist gewordene Seele ist nicht minder eine sichtlich unter dem Ein- 
fluD des Damonenglaubens entstandene Abzvveigung des Totembegriffs, 
die gerade der urspriinglichsten Eigenschaft desselben, der des Ahnen- 
tiers, verlustig geworden ist. 

Suchen wir nun, von solchen einzelnen, moglicher- oder wahr- 
scheinlicherweise sekundaren Mythenbildungen und Kultzeremonien 
absehend, vor alien Dingen die Merkmale festzuhalten, die dem Tote¬ 
mismus unter relativ urspriinglichen Bedingungen zukommen, so treten 
uns als solche vornehmlich zwei entgegen. Erstens: die urspriing- 
lichen Totems sind Tiere, und zwar aller Wahrscheinlichkeit nach 
zunachst iiberall Seelentiere. Zweitens: diese urspriinglichen Totems 
vereinigen in sich die Bedeutungen von Ahnenseelen und von 

x ) Frazer, The golden Bough 2 , III, p.418. In einer neueren Arbeit (Fortnightly 
Review, Sept. 1905, p. 455 ff.) hat Frazer dagegen umgekehrt die Vorstellung des 
Ahnentiers in den Vordergrund gestellt. Er sucht freilich von der Entstehung dieser 
\ orstellung in einer psychologisch so unwahrscheinlichen Weise Rechenschaft zu 
geben, dab das Fehlen beweisender ethnologischer Tatsachen wohl der geringste 
Mangel dieser neuen Theorie ist. Frazer meint namlich, die Vorstellungen einer Ab- 
stammung des Menschcn von Tieren oder Pflanzen seien aus allerlei Gedaaken ent- 
standen, die sich die Frauen iiber die Empfangnis der Kinder gemacht. Sie glaubten 
etwa, von dem Blick eines Tieres behext zu sein, unter einem Baume gelegen oder 
von einer Pflanze gegessen zu haben, wodurch der Geist des Tieres oder der Pflanze 
in sie ubergegangen und das Kind selbst Tier oder Pflanze in menschlicher Gestalt 
geworden sei. Dab ein in der Ethnologie des Totemismus so vielbewanderter For- 
scher in dieser Weise zwischen der Theorie des Schutzdamons und des Ahnentiers 
hin und her schwankt, ist iibrigens immerhin ein bezeichnendes Symptom fur die 
Unsicherheit der iiber dieses Problem herrschenden volkerpsychologischen Anschau- 
ungen. 
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Schutzdamonen. Als Ahnenseelen fiihren sie unmittelbar zuriick 
zu den Seelenvorstellungen; als Schutzdamonen fiihren sie weiter zu 
dem Damonenkultus, dessen Formen sich von friih an mit den tote- 
mistischen Kulten mischen, so daO diese geradezu als Kultformen er- 
scheinen, die zwischen den beiden Gebieten des Seelen- und Da- 
monenglaubens eine Briicke schlagen. 

Daft die urspriinglichen Totems Seelentiere sind, ergibt sich mit 
der in diesen Dingen iiberhaupt erreichbaren Sicherheit daraus, daft 
uns die letzteren uberall unter den Totemtieren begegnen, wahrend die 
andern tierischen, pflanzlichen oder leblosen Totems sehr viel grofleren 
Schwankungen in ihrer Verbreitung untervvorfen sind. So geht die 
Schlange, dieses allerorts herrschende Seelentier, auch in seiner Verbrei¬ 
tung als Totem vvohl alien andern voran. Ihm zunachst kommen die 
Vogel, die Eidechse, Krokodil und Alligator, lauter Tiere, die uns auch 
in der primitiven Kunst, in der Ausschmiickung der Gefafie und der 
Waffen sowie der als Zaubermittel gebrauchten Tatowierungen und Ge- 
rate begegnen 1 ). Nun haben wir als eine nicht minder allgemeine Form 
der Umwandlung der Psyche im Augenblick des Todes den Uber- 
gang in die Schlange, den Vogel usw. kennen gelernt. Wo der 
Naturmensch in dem Seelentier den aus dem Leben Geschiedenen 
selbst sieht, da kann demnach auch die Form, in der er sich den 
Ahnen vorstellt, kaum eine andere sein als wiederum die des Seelen- 
tieres, in dem er ihn fortlebend denkt. Der tierische Ahne geht 
dem menschlichen voraus. Denn der Glaube, daft der Gestorbene 
fortlebe, ist zunachst ganz an das Fortleben seiner in das Tier iiber- 
gegangenen Seele gekniipft, die urspriinglich mit dem Tier eins ist 
und erst im Gefolge der unbestimmteren, nicht auf einzelne Menschen 
bezogenen Seelen oder Geister von dieser Verkorperung sich loslost. 
So ist es kein zufalliges mythologisches Phantasieren, aber freilich 
noch weniger irgend eine Reflexion tiber die seelischen Eigenschaften 
der Tiere, sondern es ist ein naturliches und notwendiges Produkt 
der Metamorphosen der Psyche, das uns in dem Totem in seiner 
Bedeutung als Tierahne entgegentritt. Die an das primare Seelentier 
sich ansclilieftende Assoziation des soeben Verstorbenen mit dem vor 
unbestimmter Zeit dagewesenen Vorfahren verwandelt das Seelentier 


*) Vgl. Teil I, S. 157 ff. 
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iii den Tierahnen. Daraus erklaren sich dann auch unmittelbar die 
beiden Formen des genieBenden und des entsagenden Totemismus. 
Sie sind lediglich weitere Fortsetzungen des Verhaltens, zu dem schon 
dem primaren Seelentier gegeniiber die zwingenden Motive des 
Wunsches, sich die seelischen Krafte des Verstorbenen anzueignen, 
und der gleichzeitigen Furcht vor dessen damonischer Macht drangen. 
Das erste dieser Motive reizt den Primitiven dazu, von dem Seelen¬ 
tier auch dann zu genieBen, wenn es, wie zumeist die Schlange, gar 
nicht zu den gewohnten Nahrungsmitteln gehort. Das zweite Motiv 
laOt ihn umgekehrt diesen GenuB auch da fiirchten, wo der Nah- 
rungstrieb den GenuB fordert. Aus diesem Widerstreit der Motive 
erklaren sich nun auch alle Speisegebote und -verbote, von jenen 
Erscheinungen des Austausches an, wo die eine Gruppe der befreun- 
deten darbringt, was diese sich selber versagt, bis zu der unbedingten 
Schonung des heiligen Tiers auf der einen und dem zeremoniellen 
GenuB desselben auf der andern Seite, der auf eine Vorzeit hinzu- 
weisen scheint, in der iiberhaupt jene uralten Motive der Verzehrung 
der Totemtiere die vorherrschenden waren. 

Aus der Eigenschaft des Ahnen geht endlich aber auch die 
zweite Eigenschaft des Totems, zugleich ein Schutzdamon zu sein, 
ohne weiteres hervor. DaB die Geister der Vorfahren das Leben 
des Menschen schiitzend begleiten ist eine Vorstellung, die alien 
Stufen des mythologischen Denkens eigen ist, von dem primitiven 
Seelenkult an, der die Geister der eben Verstorbenen durch die 
Darbringung von Speisen und andern Opfern giinstig zu stimmen 
sucht, bis zu dem Heroenkult, der die Vorfahren zu Gottern erhebt. 
Diese Vorstellung entspringt zunachst aus demselben Wunsch nach 
Hilfe in den Drangsalen des Lebens, dem so manche andere Be- 
standteile des Zauberglaubens ihr Dasein verdanken. Zugleich wur- 
zelt sie aber in der Pietat gegen das Alter, die selbst wieder aus 
dem Schutz entspringt, den das heranwachsende Geschlecht von 
der alteren Generation empfangen hat. Diese beiden Motive ver- 
schmelzen hier zu einer Totalwirkung, die als rein instinktiver Ge- 
fiihlsimpuls den Menschen iiberall begleitet. Auch der totemistische 
Tierahne macht davon keine Ausnahme; ja bei ihm tritt wohl das 
immerhin dem eigenen Leben fremdere Sein des Tieres, das als ein 
ratselhafteres und darum zaubermachtiges erscheint, begiinstigend 
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hinzu. So wird der Tierahne zu einem besonders wirksamen Schutz- 
geist, und das Vertrauen auf seine Hilfe wird um so fester, weil 
dieser Ahne gleichzeitig der Feme vergangener Zeiten und doch auch 
in seinen eigenen tierischen Abkommlingen der unmittelbaren Gegen- 
wart angehort. So kommt es, dafl bei dem Primitiven das Gedachtnis 
an die menschlichen Vorfahren nach einer kurzen, kaum iiber die 
nachste Generation hinausreichenden Zeit erlischt, wahrend der Tier¬ 
ahne immer von neuem wieder aus der unmittelbaren Gegenwart in 
eine unbestimmte Vergangenheit projiziert wird. Darum ist nun aber 
auch der Tierahne nicht etwa eine merkwiirdige, paradoxe Abart des 
Ahnenkultus, sondern er erscheint als die allein mogliche primitive 
Form desselben. Dem menschlichen Ahnen bereitet er den YVeg; 
aber den Platz kann er diesem erst raumen, sobald die geschichtliche 
Erinnerung auch den menschlichen Vorfahren in jene deutlichere Be- 
leuchtung riickt, die der Tierahne seiner in die unmittelbare Gegen¬ 
wart sich erstreckenden Fortdauer verdankt. In dieser Fortdauer 
verblaOt nun zugleich mehr und mehr die Vorstellung des Ahnen, 
oder sie entfernt sich in den anthropogonischen Mythen allmahlich 
von der des lebenden Totemtiers, um phantastisch gesteigerte und 
veranderte Formen anzunehmen, welche den in die Vergangenheit 
verlegten Ubergang des Totemtiers in den Urmenschen veranschau- 
lichen. In diesem Stadium, das wir unten (3, a) als eine wichtige 
Ubergangsstufe zwischen Animalismus und Manismus kennen lernen 
werden, scheidet sich so zugleich das Ahnentier von dem Schutztier. 
Jenes, einer fernen Vergangenheit angehorig, wird zu einer phan- 
tastischen Wiederholung eines gegenwartigen Tieres der gleichen 
Art; dieses bewahrt rein den Charakter eines Schutzdamons, der 
eben darum, weil er der unmittelbaren Gegenwart und Umgebung 
angehort, eine um so wirksamere Hilfe gewahren kann. 

Mit diesem Ubergang des Totemtieres in den Schutzdamon sind 
nun aber endlich auch alle die weiteren Wandlungen nahegelegt, 
die uns oben begegnet sind und durch die der Totemismus von 
frtih an in das Gebiet des Damonenglaubens heriiberreicht. Nicht 
blofl, daO nun der Totembegriff auf alle moglichen Tiere ubertragen 
wird, die ganz auflerhalb der Klasse der eigentlichen Seelentiere 
stehen, wie auf die Nutztiere oder auf die furchterregenden Tiere 
der See und der Wildnis; auch Pflanzen, Steine und andere Objekte 
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werden zu Sitzen von Schutzdamonen, mit denen sich die Vorsteilung 
verbindet, da !3 aus ihnen in einer fernen Urzeit das eigene Geschlecht 
hervorgegangen sei, so dafl sie in diesem Sinne immer noch die Be- 
deutung von Totems bewahren. Ebenso strebt nun aber unter dem 
EinfluB der an den Schutzdamon gebundenen Vorstellungen das Totem 
nach einer andern Seite iiber seine einstigen Grenzen hinaus, indem 
der Einzelne oder die Manner und die Frauen einer Gruppe oder eine 
Kultgenossenschaft gesonderte Totems empfangen, oder indem, unter 
der Wirkung der friiher erorterten Vervielfaltigung der Seeletivor- 
stellungen, das Totemtier zu einem besonderen Seelentrager auJ3er- 
halb des Individuums wird, zu dem diese Seele gehort. So reihen 
sich an dieses einseitig entvvickelte Bild des Schutztotems vielver- 
schlungene Assoziationen, durch die sich bereits auf das innigste die 
Erscheinungen des Totemismus mit denen des Damonengla ibens 
verweben. 

Indem bei den dem Totemismus zuzurechnenden Kultformen die 
Beziehung auf ein als Ahne verehrtes Tier oder ein anderes Totem 
fortan das entscheidende Merkmal abgibt, diese genealogische Be¬ 
ziehung aber ihrerseits wieder, wie schon bemerkt, ein unmittelbares 
mythologisches Abbild der Stammesgliederung selbst ist, erhebt sich 
schlieBlich die Frage, was in diesem Zusammenhang als das Primare 
anzusehen sei. Ist die Stammesgliederung eine Wirkung des Totem- 
kultus, etwa der Gruppierungen, die die Verbindung der Einzelnen 
zu Kultgenossenschaften hervorbrachte? Oder ist umgekehrt der 
Totemismus eine Wirkung der sozialen Organisation? Oder sind 
endlich beide einander begleitende Erscheinungen? 

Unter diesen Fragen wird man die erste wohl unbedingt verneinen 
diirfen. Nicht als ob die Entwicklung einer gesellschaftlichen Gliede- 
rung aus einer Kultgenossenschaft von vornherein unmoglich ware. 
Aber einerseits sehen wir doch Kultverbindungen, denen ein cierarti- 
ger EinfluO zugeschrieben werden konnte, erst auf einer bereits vor- 
geriickten Stufe sozialer Kultur hervortreten, wie sie sich uns vor 
allem in den amerikanischen Stammesverfassungen darbietet. Ander- 
seits sind die von Kultbediirfnissen unabhangigen sozialen Bedingungen, 
die den primitiven, auf Hordenteilung und Gruppenehe zuriickgehenden 
Stammesverfassungen zugrunde liegen, so einfache und zwingende, 
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dafJ wir nirgends Anlafl haben, uns hier nach auBerhalb liegenden, 
durch mythologische Vorstellungen und Kultbrauche bedingten 
Motiven umzusehen. Insbesondere weist das mit grofler Beharrlich- 
keit wahrend der ganzen Periode der Gentilorganisation festgehaltene 
Prinzip der Zweigliederung so unmittelbar auf den Zusammenhang 
der Entstehung ursprunglicher Stammesverfassungen mit der Zunahme 
der Volkszahl und den daraus sich ergebenden Veranderungen der 
Lebensbedingungen hin, daO kein AnlaO vorliegt, sich hier nach wei- 
teren Grtinden umzusehen X J. 

Damit sind nun von selbst die oben aufgeworfenen Fragen zu- 
nachst im Sinne einer bejahenden Antwort auf die zweite unter ihnen 
entschieden. der Totemismus ist nicht die Ursache, sondern die 
Wirkung der soziaien Organisation, deren Anfange mindestens vor- 
handen sein muftten, ehe das primitive Seelentier in diese genealo- 
gische Form des Ahnentiers iibergehen konnte, an welches dann alle 
weiteien Metamorphosen in auf- wie absteigender Richtung gebunden 
sind. Gleichwohl ist hiermit die bejahende Antwort auch auf die dritte 
der obigen Fragen insofern nicht ausgeschlossen, als die gesamte 
Entwicklung des Totemismus in der Tat tiberall auf ein unmittelbares 
Zusammengehen und Ineinandergreifen beider Vorgange, der gesell- 
schaftlichen Gliederung und der ICultentwicklung, hinweist. Von dem 
Ursprung der Seelenvorstellungen und der primitiven Formen des 
Zauberglaubens durfen wir ja voraussetzen, daft er in eine Zeit zu- 
ruckreicht, die vor der Entstehung der friihesten totemistischen Kulte 
liegt, daft jene also schon der primitiven Horde nicht fremd waren. 
Denken wir uns aber, daft von den Mitgliedern einer solchen Horde 
jene Vorstellungen bei der weiteren raumlichen Trennung ihrer ver- 
schiedenen Gruppen beibehalten wurden, so werden nun naturgemaft 
auch die dort schon vorhandenen Vorstellungen von dem Ubergang 
der Seelen in Tiere mit den neu entstehenden Gefiihlen der Zusammen- 
gehorigkeit der in Wechselverkehr stehenden Glieder eines Stammes 
verschmelzen. Fur das mythologische Denken mufl sich dann diese 
Verbindung unmittelbar in den Glauben an gemeinsame Beziehungen 
zu den Seelen der Urahnen umsetzen, die damit zu Objekten eines tiber 
die einzelnen Gruppen sich ausdehnenden Seelenkults werden. Auf 


x ) Die niiheren Belege folgen in Band 3, Kap. I. 
Wu n d t, Volkerpsychologic II, 2. 


18 




274 


Die Seelenvorstellungen. 


dieseWeise erhebt sich der primitive Seelenkult unmittelbar zu jener 
Vereinigung von Seelen- und Ahnenkult, die durchaus den Charakter 
des urspriinglichen Totemismus ausmacht. Dabei ist aber zugleich 
die Verbindung selbst fruher als der neue Bestandteil, der in sie ein- 
geht. Denn erst unter dem Hinzutritt weiterer, uber die Stufe der 
urspriinglichen Stammesorganisation hinausgehender Bedingungen lost 
sich der Totemismus, als das Produkt dieser Verbindung, in den 
menschlichen Ahnenkult und in einen neu erwachenden Seelen¬ 
kult auf. Auch diese Scheidung hat sich nun aber in mannigfachen 
Zvvischenstufen vollzogen, auf denen Damonenglaube, Naturmythus 
und Seelenkult in die Bildung der Ahnenvorstellungen eingreifen. 

3. Fortbildungen und Uberlebnisse des Animalismus. 

a. Anthropogonische Mytlien der Naturvolker. 

Der Totemismus ist die primitivste und zugleich die am reinsten 
und reichsten entwickelte Form des Tierkults. In seiner ausgepragten 
Gestalt hat er das Tier in seiner von aufleren Vermischungen mit 
menschlicher Bildung nocli unberuhrt gebliebenen Erscheinung zum 
Gegenstand; und indem sich ihm in dem Tier die zwei Bedeutungen 
des vormenschlichen Ahnen und des Schutzgeistes vereinigen, ordnen 
sich hier alle andern Bestandteile des mythologischen Denkens, der 
Seelen- und Damonenglaube, ebenso wie viele der vorhandenen 
Naturmythen, dem Tierkult unter. Aber diese Herrschaft des Tieres 
uber denMenschen ist keine dauernde. Gerade die Vorstellung, aus 
der sie ihre urspriingliche Kraft schopft, die des Tierahnen, fiihrt zu 
einer Reihe von Wandlungen, die zunachst weitere Formen des Ani¬ 
malismus entstehen lassen, innerhalb deren dann mehr und mehr der 
Mensch selbst das Tier in Glauben und Kultus zuruckdrangt, bis es 
aus dem Hauptgegenstand des Kultus zu einem Nebenobjekt des- 
selben und endlich zu einem bloGen Nutzobjekt geworden ist, das 
der Mensch, wie er es zur Befriedigung seiner eigenen Lebens- 
bedurfnisse verwendet, so auch den Damonen oder Gottern als Ge- 
schenk darbringt, urn ihre Gunst zu gewinnen. 

Bercitet schon der Totemismus infolge des Dunkels, das iiber sei- 
nen Anfangen ruht, der Ergrundung seiner psychologischen Quellen 
manche Schvvierigkeiten, so haufen sich nun aber diese noch mehr, 
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wenn man jenem allmahlichen Ubergang - in die weiteren Formen des 
Animalismus nachzugehen sucht. Denn wahrend die Vorstellung des 
Tierahnen aus einer immcrhin verhaltnismabig einfachen Verbindung 
des Seelenkults mit den machtiger gewordenen Stammesgefiihlen her- 
vorging, verflechten sich bei diesen Weiterbildungen so mannigfache 
my thologische Motive, dab an eine vollige Entwirrung dieses Gewebes 
urn so weniger gedacht werden kann, als hier sichtlich zugleich die 
iippig wuchernde Marchenphantasie Einzelner den mythischen Stoff 
willkurlich kombiniert und mit eigenen dichterischen Erfindungen aus- 
schmiickt. Wenn es daher schon bei dem Totemismus nur mit Hilfe 
einer vorlaufigen Ausscheidung aller dem Seelen-, Zauber- und 
Damonenglauben angehorigen heterogenen Elemente moglich ist, ge- 
wissermafien zu einer Reindarstellung dieser Form zu gelangen, so 
versagt selbst dieses Mittel der Abstraktion gegeniiber den weiteren 
Entvvicklungsphasen des Animalismus giinzlich, weil hier jene andern 
Elemente eine solche Ubermacht gewinnen, dab nun umgekehrt der 
Animalismus selbst als eine blobe Beimengung und schlieblich nur 
noch als ein Uberlebnis erscheint, das sich von dem sonstigen Inhalt 
des Mythus wie ein fremdartiger Bestandteil abhebt. Dabei ist es 
besonders die wachsende Macht des Naturmythus, die, indem sie sich 
Seelenglauben und Damonenkult assimiliert, den aus jenem ent- 
sprungenen Animalismus schlieblich bis auf sparliche Reste vcrdrangt. 
In Folge eben dieser iiberhandnehmenden Einfliisse des Naturmythus 
leicht nun aber auch ein grober Teil dieser Weiterbildungen iiber 
das Gebiet der Seelenvorstellungen hinaus' und in das des Natur¬ 
mythus hiniiber. Darum konnen an dieser Stelle jene ferneren Schick- 
sale nur insoweit verfolgt werden, als der allmahliche Ubergang des 
tierischen in den menschlichen Ahnen, sowie die diesen Vorgang be- 
gleitende und uberdauernde Erhaltung gewisser Spuren des Animalis¬ 
mus in V orstellungen und Brauchen in Frage kommt. 

Der Ubergang des tierischen in den menschlichen Ahnen voll- 
zieht sich nun in erster Linie in den anthropogonischen Mythen. 
Da sie an sich nur einen Bestandteil der kosmogonischen Mythen 
bilden, so liegt darin schon ausgesprochen, dab der Naturmythus 
von friih an fur die Bildung der Vorstellungen von der Ent- 
stehung des Menschen bestimmend wird. Immerhin bietet sich 
gerade in diesem Punkt ein nicht unerheblicher Unterschied zwischen 
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den Anthropogonien der Natur- und der Kulturvolker. In den 
letzteren ist die Entstehung des Menschen so eng mit der der 
Naturgotter verkniipft, daG Theogonie und Anthropogonie iiberhaupt 
nicht zu trennen sind. In der Aufeinanderfolge der Gottergeschlechter 
bildet das Auftreten des Menschen meist nur eine untergeordnete 
Phase, und zwischen Gottern und Menschen stehen die Heroen, auf 
die der Mensch sein eigenes Geschlecht zuruckfiihrt. Das ist wesent- 
lich anders bei den Anthropogonien der Naturvolker. VVohl fehlt es 
auch hier nicht an starken Einwirkungen des Naturmythus. Nainent- 
lich Sonne und Mond in ihren Bewegungen und der Mond in dem 
Wandel seiner Gestalt werden zwar selten direkt als Stammeltern der 
Menschen gedacht; aber sie erscheinen in zahlreichen mythischen 
Marchen als tier- und menschenahnliche VVesen, die von der Erde 
zum Himmel gestiegen sind, Kampfe gegen Nachtungeheuer gjefuhrt 
haben, und die man danach wohl als primitive Kulturheroen bezeich- 
nen kann. Im ganzen bilden jedoch die anthropogonischen Marchen 
ein selbstandigeres Gebiet der Mythenbildung, das zu den kosmo- 
gonischen Vorstellungen wenig oder keine Beziehungen hat, und das 
bei manchen Naturvolkern, z. B. den Australiern und den Indianem 
der Nordwestkiiste Amerikas, reich entwickelt sein kann, wahrend 
die kosmogonischen Vorstellungen unbestimmt bleiben oder ganz 
fehlen. Man gewinnt so bei dem Ruckgang zu den primitiven 
Stufen der Kultur durchaus den Eindruck, dab sein eigener Ur- 
sprung den Menschen hier viel intensiver beschaftigt und zu mythi¬ 
schen Vorstellungen anregt als die Entstehung anderer Dinge oder 
gar der Welt im ganzen. Diese nimmt er hin wie sie ist. Das 
gleiche gilt bis zu einem gewissen Grade auch fur die Tiere und 
Pflanzen. So finden sich in den australischen Mythen- und Miirchen- 
sammlungen zahlreiclie Erzahlungen, die von den ersten Menschen 
und von den fabelhaften Urahnen der Stamme handeln; aber von 
der Entstehung der Tiere ist hochstens im unmittelbaren Zusammen- 
hang mit der des Menschen die Rede: ein selbstiindiges Interesse 
scheint die Frage nicht zu besitzen. So wichtig daher auch die 
Stellung der Totemtiere im Kultus ist, sie selbst sind von Anfang an 
vorhanden, und nicht ihr Ursprung, sondern hochstens ihre Uinwand- 
lung in Menschen ist die Frage, die schon infolge der Totemnamen 
sich aufdrangt. Bei der Beantwortung dieser Frage ist aber die Art 
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und Weise, wie sich die mythologische Marchendichtung diesen Vor- 
gang ausmalt, sichtlich das Spatere. Das Urspriinglichere ist die all- 
gemeine Vorstellung, daB die Seelen der Ahnen in bestimmten Tieren 
verkorpert seien, woraus dann durch eine naheliegende Verschiebung 
die weitere entsteht, die Tiere selbst seien die Stammeltern der 
Menschen und als solche zugleich ihre immerfort gegenwartigen 
Schutzgeister. Dieser zum Teil unsicher zwischen den verschiedenen 
Stadien der Bedeutungsentwicklung hin- und herschvvebenden Asso- 
ziationen bemachtigt sich dann erst die Marchendichtung, um in einer 
Fiille wechselnder Bilder die allgemeine Beziehung zwischen Tier und 
Mensch, die sich in Kultus und Stammesverfassung ausgepragt hat, 
anschaulich zu gestalten. Dabei konnen nattirlich die einzelnen Bilder 
weit voneinander abweichen; und indem sich in jedem von ihnen 

der allgemeine mythische Inhalt wieder in einer andern Form 

spiegelt, bieten sie alle zusammen eine Mischung von Mythus und 
Dichtung, in der jener das relativ Bleibende ist, das diese in wech- 
selnden Bildern fort und fort umgestaltet. Wo aber die Dichtung 
selbst nur in einer unablassig schwankenden miindlichen Tradi¬ 
tion fortlebt, da kann dann um so leichter auch der bleibende 

mythische Kern mit weiteren Bestandteilen des mythologischen 

Denkens vermengt werden. So wird es begreiflich, daB selbst in 
Gebieten, wo der Totemismus in Kultus und Sitte herrscht, doch die 
animalistischen Elemente zumeist nur einen Einschlag in dem Gewebe 
phantastischer Marchendichtung bilden, der allerdings in solchem Falle 
kaum jemals fehlt, aber doch durch alle moglichen andern, von der 
Phantasie weiter gesponnenen mythologischen Motive zum Teil stark 
iiberdeckt wird x ). 

Gleichwohl liefert schon die ethnographische Verbreitung der an- 
thropogonischen Mythen, in denen Tiere, wenn auch nicht geradezu 
als Stammeltern des Menschen, so doch in irgendeinem genealogischen 
Zusammenhang mit ihm haufiger vorkommen, ein deutliches Zeugnis 
fiir den EinfluB des Totemismus auf die den Ursprung des Menschen 
umgebende Marchendichtung. Australien, Amerika, mit Ausnahme 
der ehemaligen Kulturvolker der Anden, endlich ein groBer Teil der 


x ) Vgl. hierzu die allgemeinen Bemerkungen iiber das Verhaltnis von Mythus und 
Dichtung, Teil I, S. 590 ff. 
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ozeanischen Inselwelt sind die hauptsachlichsten Gebiete anthropogo- 
niscber Tiermythen, die demnach innerhalb der sonstigen, iiber die 
ganze Erde verbreiteten Tiermarchen und Tierfabeln eine auch nach 
diesen Verhaltnissen ihrer Verbreitung einigermaBen abgesonderte 
Gruppe bilden. Namentlich die Tierfabeln, aber zumeist auch solche 
Mythenbildungen, in denen Tier- und Naturmythen miteinander ver- 
schmolzen sind, liegen zumeist ganz auBerhalb der Sphare jener 
genealogischen Erzahlungen, in denen die Vorstellung von dem 
Ursprung des Menschen aus tierischen Ahnen noch irgendwie an- 
klingt x ). 

Viele dieser Legenden fiber tierische oder halbtierische Ahnen 
gestalten sich nun dadurch verwickelt, daB in ihnen, namentlich in 
den australischen Erzahlungen, zugleich die Gewinnung der Zauber- 
mittel, der an gewisse Steine, Zauberstabe, Pflanzen usw. gebundenen 
magischen Wirkungen, geschildert ist, und daB nicht selten der Be- 
richt, wie irgend ein tierischer oder halbtierischer Vorfahre solche 
Zaubermittel entdeckt oder verfertigt und an seine Nachkommen 
vererbt habe, eine Hauptrolle spielt. Ist es doch begreiflich, daB 
diese Zaubermittel, die noch heute fiir den Naturmenschen ihren 
groBen praktischen Wert haben, in der Schatzung desselben der ge- 
wissermaBen theoretischen Frage nach seinem eigenen Ursprung 
iiberlegen sind. In den amerikanischen Stammesmythen dagegen hat 
sich das Motiv der tierischen Ahnen zu einer Fiille phantastischer 
Marchen entwickelt, in denen in bunter Folge bald Menschen in 
Tiere, bald Tiere in Menschen verzaubert werden. In solchen Ver- 
wandlungsmythen wirkt schlieBlich das Tiermotiv in der Marchen- 
dichtung aller Kulturvolker nach, und es kehrt nicht selten an den 
verschiedensten Orten in so iibereinstimmenden Ziigen wieder, daB 
man geneigt ist, auch hier, wie bei der Tierfabel, an weit sich er- 


x ) Vgl. riicksichtlich der Tierfabel oben Teil I, S. 343 ff. Eine reiche Zahl von 
Tiermythen amerikanischen Ursprungs, unter denen besonders auch genealogische vor- 
kommen, bieten die Sammlungen von F. Boas, Zeitschrift fiir Ethnologie, Bd. 23, 
S. 555 ff.; Bd. 24, S. 383 ff. Dazu Legenden aus Zentralbrasilien bei K. von den 
Steinen, Unter den Naturvolkern Zentralbrasiliens 2 , 1S97, S. 303 ff. P. Ehrenreich, 
Die Mythen und Legenden der siidamerikanischen Urvolker usw., 1905, S. 29 ff. Fiir 
Australien sind mannigfache totemistische Legenden gesammelt von A. W. Howitt, 
The native Tribes of South-East Australia, p. 475 ff., und Spencer and Gillen, The 
northern Tribes of Central Australia, p. 393 ff. 
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streckende YVanderungen zu denken x ). So ahnlich aber die hierher 
gehorigen Legenden bei Volkern der verschiedensten Kulturstufen 
auch sein mogen, so sind es doch im allgemeinen zwei Merkmale, 
die hier das primitives, dem totemistischen Anschauungskreis naher 
liegende Stadium kennzeichnen. Erstens konnen Mensch und Tier 
in der Erzahlung vollig zusammenflieOen: ein Fisch oder Vogel z. B. 
ist zugleich Mann oder Frau, und wirkliche Menschen verkehren mit 
ihnen ganz wie mit ihresgleichen. Zweitens gilt es als eine gewisser- 
maBen nattirliche Sache, daB ein menschliches Weib Tiere, oder daft 
ein Tier Menschen zur Welt bringt. Das Marchen der Kulturvolker 
dagegen fiihrt statt dessen die zauberhafte Verwandlung ein: das Tier 
selbst ist urspriinglich Mensch gewesen, es ist etwa ein verwunschener 
Prinz, oder es hat zur Strafe die Tiergestalt angenommen u. dgl. * 2 ). 
Schon bei den sogenannten Naturvolkern sind iibrigens solche Uber- 
o*anee bei den in der Kultur fortgeschritteneren Stammen deutlich zu 
bemerken, wobei freilich mit der hoheren Stufe der Kultur auch die 
Moglichkeit auBerer Einfliisse durch zugewanderte mythische Stoffe 
zunimmt. So fiihren unter den Nordamerikanern besonders die Sioux 
in ihren Sagen den Ursprung der Stamme durchweg auf menschliche 
Ahnen zuriick, neben denen menschenahnlich handelnde Tiere nur 
noch in den im Hintergrund der Menschenschopfung stehenden kos- 
mogonischen Legenden eine Rolle spielen, ahnlich wie dies auch 
noch in den Weltschopfungsmythen der Kulturvolker geschieht. Uber- 
haupt scheinen daher das Auftreten des mensch lichen an Stelle dcs 
ihm vorangegangenen tierischen Stammvaters und die Einreihung des 
anthropogonischen in einen umfassenderen kosmogonischen Mythus 
einander begleitende Vorgange zu sein, die mit der allmahlich wirk- 
sam werdenden Vorherrschaft des Naturmythus auf das engste zu- 
sammenhangen 3 ). 


x ) So hat P. Ehrenreich auf die iiber die Alte und Neue Welt sich erstreckende 
Verbreitung des Motivs vom Fischmenschen hingewiesen, der als solcher von der 
Gattin, die ihm Lause fiingt, an den Schuppen im Nacken erkannt wird. (Ehrenreich, 
a. a. O. S. 79 If-) 

2 ) Vgl. Grimm, Kinder-und Plausmarchen, 1, 9, 11 u. a. Auch die Erzahlungen 
von Tausendundeine Nacht und Ovids Metamorphosen sind reich an solchen Ziigen. 

3 ) Plevvitt, Iroquojan Cosmology, Ethnol. Rep. Washington, XXI, 1903, p. 135 ff. 
Naheres iiber kosmogonische Mythen und ihr Verhaltnis zu den anthropogonischen 
vgl. ICap. V, II. 
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Scheidet man nun alle diese weiteren Entwicklungen samt den 
spateren, dem Totemismus vollig entwachsenen Verwandlungsmythen 
in der Marchenerzahlung der Kulturvolker aus, so konnen die dem 
totemistischen Vorstellungskreis angehorenden genealogischen Mythen 
fuglich in drei Gruppen geordnet werden. Die erste fiihrt die Ent- 
stehung des Menschen direkt auf ein Totemtier zuriick. Vor Zeiten z. B. 
ist eine grofte Eidechse entstanden,diezunachst vollkommenunbeweglich 
war. Da sie aber in der Sonne lag, wurde sie lebendig; aus ihr krochen 
viele kleine Eidechsen hervor, und sie selbst verwandelte sich schliefi- 
lich in einen groflen und weisen Mann x ). Oder nach einem andern 
weit verbreiteten Motiv sind aus dem Ei eines Vogels die Urahnen 
entweder in Vogelgestalt oder unmittelbar als Menschen hervor- 
gegangen * 2 ). In einer zweiten Gruppe werden nicht Tiere, sondern 
damonische Zwischenwesen, halb Tier, halb Mensch, als die Ahnen 
des Stammes geschildert. Sie sollen sich allmahlich oder durch eine 
plotzliche Metamorphose in wirkliche Menschen umgewandelt haben. 
In vielen Legenden wird dies iibrigens nicht unmittelbar erzahlt; 
nur die Namen, wie Eidechsenmann, Beutelrattenmann, Emufrau u. a., 
und die Art, wie sie handelnd eingefiihrt werden, verraten die halb 
tierische, halb menschliche Natur. Als eine besondere Abzweigung 
dieser Klasse der Ungeheuermythen lassen sich wohl auch die oben 
schon beriihrten Verwandlungsmythen betrachten, die, obgleich sie 
auOerlich bereits den Verwandlungsmotiven des spateren Marchens 
nahe stehen, doch, so lange sie einen genealogischen Charakter be- 
sitzen, immer noch in das Gebiet der totemistischen Stammesmythen 
hineinreichen 3 ). Endlich findet sich eine dritte Gruppe von Mythen, 
in denen menschliche Urahnen als die Urheber der Stammeseinteilung 
und die Erfinder ihrer Totems eingefiihrt werden. Von ihnen wird 
dann meist auch berichtet, durch sie seien die iiblichen Zauber- 
mittel aufgefunden, Kulte, Ehegebrauche und Zeremonien gestiftet 
worden. Hierin tragen diese Legenden schon das Geprage eines 
spateren Ursprungs an sich. Sie gehoren offenbar einer Zeit an, 
wo das Totemtier seinen Charakter als Tierahne bereits verloren 


x ) Spencer and Gillen, a. a. O. p. 400 f. 

2 ) Spencer and Gillen, a. a. O. p. 414. 

3 ) Boas, a. a. O. Bd. 23, S. 555 f.; Bd. 24, S. 314, 330. K. von den Steinen, 
a. a. O. S. 323. Spencer and Gillen, a. a. O. p. 427, 429 ff. 
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hatte und ebenso die sonstigen damit zusammenhangenden Sitten nur 
noch durch die Macht der Tradition fortbestanden x ). Besonders die 
Legenden der beiden letzten Gruppen, der Verwandlungsmythen und 
der Erfindungsmythen, vermischen sich iibrigens nicht selten mit 
naturmythologischen Vorstellungen, indem die Urmenschen als zum 
Himmel aufsteigende Feuerbringer oder als in den Gestirnen fort- 
lebende Wesen geschildert vverden. So macht es schon diese Mischung 
wahrscheinlich, daB der wachsende EinfluB des Naturmythus an dem 
allmahlichen Verschvvinden totemistischer Ursprungslegenden einen 
wesentlichen Anteil hat. Der Tiermythus selbst verschwindet dann 
aber nicht, sondern er geht entweder in jene zauberhaften Ver¬ 
wandlungsmythen iiber, wie sie in der Marchendichtung aller Volker 
fortdauern, oder er setzt sich in die Mythologie der Tiergotter fort, 
die wir als das wichtige Erzeugnis einer volligen Verschmelzung von 
Totemismus und Naturmythus unten kennen lernen werden. 

Die einfluBreichste unter den genannten drei Formen, in denen die 
Phantasie die Menschwerdung aus dem Tiere gestaltet, ist nun offen- 
bar die zweite, die der urspriinglichen Verwandlungsmythen. 
Zwar ist auch bei ihr der wirkliche Ausgangspunkt dieser Vorstellungen, 
das Seelentier, meist schon langst dem Gedachtnis entschwunden. Aber 
nachdem dies einmal geschehen, erscheint doch die zauberhafte Ver- 
wandlung gewissermaBen als die natiirlichste, aus dem Motiv der Ver- 
einigung menschlicher und tierischer Bildung zu einem einheitlichen 
Ganzen von selbst hervorwachsende Anschauung. Auch mag hier wohl 
die Marchenphantasie, die solche Umgestaltungen vornimmt, in der 
Traumphantasie eine Gehilfin finden. Denn unter den mannigfachen 
Erscheinungen, in denen der frtiher (S. 114 ff.) erorterte Fratzentraum 
vorkommt, ist die tierische Umformung des menschlichen Gesichts und 
der menschlichen Gestalt eine besonders haufige. Um so mehr wird 
sie wohl unter dem EinfluB des Totemismus sich vordrangen. Die 
Gebilde der Traum- und der Marchenphantasie iibernimmt dann aber 
die Kunst, fixiert sie und bildet sie weiter, um endlich durch die v r on 
ihr geschaffenen Gestalten wieder auf den Mythus selber zuriickzu- 
wirken. So ist die Entwicklung dieser Zwischenformen in der bil- 
denden Kunst, wie wir sie in ihrem regelmaBigen Fortschritt von der 
tierischen zur menschlichen Bildung kennen lernten, zugleich ein 


x ) Beispiele bei Howitt, a. a. O. p. 480 f. Spencer and Gillen, a. a. O. p. 429 f. 




282 


Die Seelenvorstellungen. 


treuer Ausdruck der allmahlichen Loslosung von der totemistischen 
Stufe des mythologischen Denkens T ). Sie ist freilich insofern kein 
unmittelbarer Ausdruck dieser Entwicklung, als auch die Kunst, ganz 
so wie der anthropogonische Mythus der Naturvolker, nicht direkt 
den auf die Seelenvorstellungen zuriickgehenden Ursprung des Tote- 
mismus wiedergibt, sondern erst von einer spateren, diesem Ursprung 
bereits entfremdeten Stufe an ein Bild der Vorstellungen ist, die sich 
der Mensch auf Grund der in Kult und Sitte fortlebenden Anschau- 
ungen von der Vergangenheit seines Geschlechts macht. Eben des- 
halb sind diese Gestaltungen in der Kunst, ganz so wie ihre Vor- 
bilder in der Legende, zwar in ihrem Inhalt, in den Bildern, die sie 
von den Geschopfen der Vorwelt gestalten, nach riickwarts geiichtet. 
Aber der in ihnen selbst lebende mythenbildende Trieb streb;: nach 
vorwarts. Denn gerade in den Zwittergestalten zwischen Mensch und 
Tier reicht der Totemismus tiber sich selber hinaus, wie dies am ver- 
nehmlichsten wiederum die Kunst in der zunehmenden Vermensch- 
lichung ihrer Gebilde verrat. So ist es denn hier liberal! schon nicht 
mehr das Tier, sondern der werdende Mensch, der als der Vor- 
fahre des gegenwartigen Menschen erscheint. Deutlich kiindet sich 
das auch an in jenem allmahlichen Ubergang der menschlichen 
Doppelgestalt mit dem Tierkopf in die andere des menschlichen 
Angesichts mit dem Tierleib und endlich in den voll ausgebildeten 
Menschen, der nur noch einzelne Attribute dem Tier entlehnt. Mogen 
die Attribute an sich niedrigerer Art sein, so bleibt immerhin in 
ihnen das Tier dem Menschen iiberlegen. So entsteht das Bild des 
Menschen mit dem Korper des Lowen, mit den Schwingen des 
Adlers oder mit dem Hinterleib des Rosses. Diese Gestalten sind 
nicht mehr blofl werdende Menschen, sondern sie streben bereits 
nach einem Ideal, das menschliches YVesen mit Eigenschaften vereint, 
die dem Menschen selbst unerreichbar sind. Bei alien diesen YVand- 
lungen greifen aber die Wirkungen des Naturmythus schon mach- 
tig in die dereinst aus den Seelenvorstellungen erwachsene Ent- 
wicklung ein. Indem der Naturmythus zur Gestaltung von Wesen 
drangt, die menschenahnlich und doch von iibermenschlicher Grofie 
und Macht sind, ist es schon eine Assimilation jener damonischen 
Zwitterwesen durch die mythologische Naturanschauung, die alien 


z ) Vgl. Teil I, S. 131 ff. 
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diesen Gebilden, mogen sie nun die Erde bevolkernde Ungeheuer 
bleiben oder als iiber dem Menschen schvvebende himmlische Wesen 
seiner Umgebung entriickt werden, den Zug ins Gewaltige, Uber- 
menschliche verleiht. So bildet die letzte und hochste Sprosse dieser 
Leiter, die in den Niederungen des Animismus und Totemismus be- 
ginnt, die Gestalt des Tiergottes. 


b. Tiergotter und heilige Tiere. 

Wo immer wir auf den Ursprung jener Gottervorstellungen zuriick- 
gehen konnen, in denen der Naturmythus lebendige Trager und Be- 
weger der Naturerscheinungen sieht, da stoBen wir auf Wesen, die 
sich die mythenbildende Phantasie in Tiergestalt oder in einer aus 
menschlicher und tierischer Bildung gemischten Form vergcgenwartigt. 
Wo aber in zureichender Vollstandigkeit die Zeugnisse dieser Ent- 
wicklung iiberliefert sind, da scheint meist die tierische Bildung die 
friihere, die Zwitterbildung aus Tier und Mensch eine spatere, und 
der menschlich gedachte Gott die zuletzt erreichte Stufe in dem 
Wandel dieser Vorstellungen zu sein. Freilich mufi zugestanden 
werden, daB zu einem liickenlosen Beweis dieser Entwicklungsfolge 
die Tatsachen nicht zureichen. Namentlich die Mythologien der indo- 
germanischen Volker enthalten zvvar mannigfache Spuren, die auf 
eine Vorzeit zuriickweisen, in der auch in ihnen die Tiervorstellungen 
das mythologische Denken beherrschten. Dock ihre Bedeutung ge- 
winnen diese Spuren erst, wenn man sie mit der Stellung zusammen- 
halt, die anderwarts die einstigen Tiergotter in der Uberlieferung der 
Volker bewahrt haben. 

Mehr als die mythische Tradition, in deren unablassigen Wand- 
lungen und Wanderungen leicht die alteren Vorstellungen durch die 
spateren bis zur Unkenntlichkeit iiberdeckt werden, bietet hier die 
bildende Kunst durch die groBere Dauer ihrer Erzeugnisse und durch 
die RegelmaOigkeit, mit der in ihr langst entschwundene Motive 
nachwirken, wertvolle Dokumente. So lebt in der chinesischen 
Tradition der angeblich alteste der Kaiser nur als menschlicher 
Kulturheros, auf den neben alien auBeren Segnungen der Kultur auch 
der Ahnenkultus dieses Volkes als seinen Stifter zuriickgeht. Doch 
auf Steindenkmalern, die noch in weit spatere Zeit herabreichen, er- 
scheint dieser Urahne der chinesischen Herrscher als Zwittergeschopf 
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mit dem Kopf und der Brust eiaes Menschen und dem schuppen- 
bedeckten Unterleib eines Fisches, als ein Mittelwesen also zwischen 
Totemahnen und menschlichem Ahnen und zugleich als der letzte 
Sprofl einer Gotterreihe, der selber als Gott verehrt wird 1 ). Die 
babylonisch-assyrische und die agyptische Kunst endlich bieten uns 
in einer Fiille von Monumenten Gotter, Plalbgotter und Damonen in 
Tiergestalt. Da erscheint in der altesten Hieroglyphik der Sonnen- 
gott Ra unter dem Bilde des Sperbers, und die spatere Kunst stellt 
ihn als Mann mit einem Sperberkopf dar. Ahnlich wird Horns, eine 
andere mythologische Form des Sonnengottes, die dann auch auf 
den Planeten Saturn iibertragen wurde, bald mit dem Vogel-, bald 
mit dem Stierkopf abgebildet. Diesen Typus des Menschen mit dem 
Tierkopf bewahrt das ganze agyptische Pantheon, wie es aus den 
zahlreichen Lokal- und Stammesgottheiten zusammengeflossen ist. 
Die einzelne Gottheit erscheint je nach ihrem Ursprung oder der ihr 
beigelegten Bedeutung als Widder, Stier, Schlange usw. Die glei- 
chen Bildungen, ahnlich aus Mensch und Tier zusammengesetzt, 
zeigt die babylonisch-assyrische Kunst, nur daB hier neben den 
tierkopfigen Gottern besonders auch niedere Damonen als zwitter- 
gestaltige Ungeheuer auftreten, die von menschlichen Heroen bekampft 
werden, — vielleicht der Niedersclilag eines theogonischen My thus, 
der in der Aufeinanderfolge tier- und menschenahnlicher Gotter- 
geschlechter die dunkle Erinnerung von Kultformen birgt, die dereinst 
einander abgelost haben 2 ). Es ist dieselbe Erscheinung, die uns auch 
in den Gestalten der griechischen Theogonie, den Titanen, Kyklopen, 
Giganten, Kentauren, wiederbegegnet. Doch hat hier die Dichtung 
friih schon diese Gestalten mehr und mehr vermenschlicht, so daB 
bei manchen von ihnen, wie besonders bei den Titanen, nur die 
alles menschliche MaB iiberragende GroBe iibrig geblieben ist, wah- 
rend bei andern, wie den Giganten, erst in spater, hellenistischer Zeit 
die Zwitterbildung, der Mensch mit dem Schlangenleib und den 
Fliigeln an der Schulter, zum Vorschein kommt 3 * * * ), sei es nun, daB 

x ) Fr. Hirtb, Die Malerei in China, 1900, S. 4 ff. 

2 ) H. Zimmern, Keilinschriften und Bibel, 1903, S. 12 ff. M. Jastrow, Die Reli¬ 

gion Babyloniens und Assyriens, I, 1905, S. 281. Vgl. auch die Abbildungen bei 

Michaelis (Springer), Handbuch der Kunstgeschichte, I 7 , S. 51, und Woermann, Ge- 

scbichte der Kunst, I, S. 147, 163. 

3 ) Vgl. Teil I, Fig. 16, S. 137. 
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agyptische Einfliisse diese Umgestaltung in einem dem normalen 
Prozett fortschreitender Vermenschlichung entgegengesetzten Sinne 
bewirkt haben, oder sei es, was vielleicht wahrscheinlicher ist, datt 
unter der Wirkung solcher Einfliisse das uralte und nie ganz er- 
loschene Tiermotiv wieder zu neuem Leben erwachte. Denn hier 
gerade liegen von friih an die Dichtung, besonders das Epos, und 
die bildende Kunst in einem Streit miteinander, aus dem im allge- 
meinen schliettlich die Dichtung als Siegerin hervorgeht. Die bildende 
Kunst bleibt immer geneigt, bei der Darstellung des Gewaltigen, 
Ubermenschlichen tierische Formen, in denen sie einen adaquateren 
Ausdruck der gesuchten Idee findet, zu Hilfe zu nehmen. So wird 
bei ihr das Ungeheure zum Ungeheuer. Fiir das Epos dagegen ist 
der Mensch der Trager der Handlung, und selbst fiir iibermensch- 
liche Grotte und Kraft nimmt es nur ihn zum Matte, wobei ihm die 
Sprache die Mittel zu Gebote stellt, selbst das Ubermenschliche in 
menschlicher Form zu schildern. Wohl klingt auch noch in den Bil- 
dern, deren sich die Dichtung bedient, um ubermenschliche Eigen- 
schaften auszudriicken, leise der alte Tierkultus an. Mit dem Stier 
oder Lowen vergleicht Homer nicht selten den zum Kampfe anstiir- 
menden Helden. Aber gerade hier bewahrt der sprachliche Ausdruck 
seine Macht in der Umwandlung der wirklichen Vorstellung zur Meta- 
pher. In dem lowenartigen Helden tritt der Vorstellungsinhalt dcs 
Bildes vollig hinter den des Menschen zuriick. Nur der erhohte Ge- 
fiihlston ist iibrig geblieben, der den Eindruck des gewaltigen Tieres 
begleitet 1 ). So treibt das Epos schiettlich auch die bildende Kunst 
dazu an, Idealgestalten zu schaffen, die jene Eigenschaften, fur die 
eine ursprunglichere Stufe der tierischen Bildung bedurfte, am mensch- 
lichen Korper zum Ausdruck bringen. Am meisten hat sich noch 
unter jenen Ungeheuern der mythischen Vorzeit die Gestalt des 
Kentauren, der Mensch mit dem Korper des Rosses, wohl infolge 
des tiberaus wirksamen Bildes des mit seinem Pferde verwachsenen 
Reiters erhalten. Im iibrigen aber ist es fiir die Richtung, in der 
sich diese ganze Entwicklung bewegt, bezeichnend, datt die tierischen 
Attribute am dauerndsten jenen damonischen Wesen bewahrt blieben, 
die mit Wald und Feld und Wiese in unmittelbarer Beziehung stehen, 


x ) Vgl. hierzu die Erorterungen liber die Metapher Bd. I 2 , Teil II, S. 580fF. 
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und in deren Bereich wohl auch zum Teil die Kentauren herein- 
reichen: die Satyrn, die Silene, der Pan. Hier mag es zum Teil die 
iiber der Natur ruhende Stimmung, verbunden mit dem Anblick der 
durch Wald und Feld schweifenden Tiere sein, vor allem aber ist es 
das frohliche Treiben des singenden und tanzenden Winzerzugs, was 
der Assoziation mit der hiipfenden und springenden Bocksgestalt 
hilfreich entgegenkommt und diese Tiere selbst als sprechende 
Verkorperungen der eigenen Stimmung erscheinen laftt. So ist es 
hier die Verschmelzung von Mensch und Tier zu einem einzigen 
Wesen, die gewisse tierische Ziige des Menschen gerade in ihrer 
Ubertreibung ausdrucksvoll wiedergibt, wodurch diese Gestalten, 
einmal entstanden, zu unverganglichen mythologischen Bildern ge- 
worden sind, wie denn auch noch die Festztige der Dionysosfeste 
und ihre Nachbildungen durch die dramatische Kunst das ihrige zu 
ihrer Erhaltung beigetragen haben. Darum sind aber auch diese 
tiergestaltigen Damonen von Wald und Flur zugleich die einzigen, 
denen die Phantasie iiberhaupt cine sicher umrissene Form gegeben 
hat, wahrend die sonstigen Wald- und Feldgeister, wie die Dryaden 
und Najaden des griechischen Mythus, meist unbestimmtere, fliichtige 
Gestalten geblieben sind, die wohl in der Volksphantasie dereinst 
auch als tierisch-menschliche Zwischenwesen gelebt hatten, fur die 
aber die Kunst, als sie sich ihrer bemachtigte, meist nur tioch die 
menschliche Form zu finden wufite 1 ). Die Schar der Satyrn und Silene 
dagegen blieb schon durch die nie versagende Komik dieser bocks- 
gestaltigen Zwitterwesen vor der weiteren Vermenschlichung bewahrt. 
So sind diese der Lachlust dienenden Tierdamonen zu Nachfolgern 
der gefiirchteten Tiergotter einer vergangenen Zeit geworden, ahnlich 
wie im Kultus der urspriinglich als heilige Zauberhandlung gefeierte 
Tiertanz in die erheiternde Burleske iiberging. Noch in seiner ur- 
spriinglicheren, aus Furcht und Spott gemischten Wirkung hat sich 
das ahnliche bocksgestaltige Zwitterwesen in der beinahe Zug fiir Zug 
dem heidnischen Pan nachgebildeten Gestalt des mittelalterlichen 
Teufels erhalten, wie sie, wahrscheinlicli unter dem EinfluB der 
komischen Episoden der Mysterienspiele, aus den unbestimmt ver- 
schwimmenden Satansvorstellungen des alten Testaments und der 

x ) Uber die allgemeinen Eigenschaften dieser Damonen der freien Natur vgl. 
unten IV, 2. 
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ersten christlichen Jahrhunderte allmahlich sich verdichtet hat. Uber- 
haupt wiederholt sich an dieser Gestalt im wesentlichen wiederum 
die Entwicklung der Tiergotter und Tierdamonen vom Tier zum 
Menschen. Als Schlange oder Drache beginnt er seine Laufbahn, 
um nach einem unbestimmten Schwanken der Vorstellungen in jener 
schlieDlich durch die darstellende und bildende Kunst festgehaltenen 
Zwittergestalt zu endigen 1 ). 

Wie diese Entwicklung von dem Tier in unveranderter Gestalt 
ausgeht, so bewahren iibrigens die Wetter-, die Feld- und Wald- 
damonen in der Regel die tierische Natur unverandert, so lange sie 
noch in unbestimmter Vielzahl in der Volksphantasie leben und nicht 
unter dem Einflufl der Kunst festere und zugleich phantastischere 
Formen angenommen haben. Beispiele dieser mannigfaltigen Natur- 
damonen in Tiergestalt in ihrer nur in der miindlichen Uberlieferung 
lebenden Form bietet iiberall der Volksglaube, und beinahe gibt es 
in dieser mythologischen Fauna keines der in Feld, Wald und Wasser 
verbreiteteren Tiere, dem nicht gelegentlich damonische Eigenschaften 
zugeschrieben wiirden 2 ). Indem sich dann die dichterische Phantasie 
dieser Vorstellungen bemachtigt, schafift sie zuerst unbestimmtere und 
hierauf endlich scharfer ausgepragte Mischformen, in denen sich die 
Eigenschaften verschiedener Tiere zu einem eindrucksvollen Ganzen 
verbinden. So wenig aber auch diese Schopfungen ohne das Ein- 
greifen von Dichtung und bildender Kunst zu dauerndem Leben ge- 
langen konnten, so weit entfernt man sich doch wolil von den in der 
Volksphantasie unablassig flieflenden Quellen ihrer Entstehung, wenn 
man sie fur willkiirliche, etwa irgend einmal durch den willkiirlichen 
Einfall eines Dichters oder Zeichners entstandene Gebilde ansieht. 
Wohl hat die Kunst sie fixiert, und die Art, wie dies geschah, ist 
natiirlich stets von dem schopferischen Wollen und Schaffen Einzelner 
abhangig gewesen. Aber Riclitung und Ziel wurden diesem Handeln 
doch durch eben jenes Drangen der unbestimmteren Vorstellungen 
des Volksglaubens gegeben, dem die seelischen Eigenschaften ver¬ 
schiedener Tiere ebenso nahe lagen wie die Beziehungen des Men¬ 
schen zum Tier. So sind das Tierungeheuer und der aus Mensch 

J ) Naheres iiber diese Wandlungen bei RoskofF, Geschichte des Teufels, 1869, 
bes. I, S. 200, 291 fT. 

2 ) Vgl. die Zusammenstellung bei E. H. Meyer, Germanische Mythologie, S. 93 f. 




288 


Die Seelenvorstellungen. 


und Tier bestehende Tiergott nur verschiedene neben- und nachein- 
ander entwickelte Formen natiirlich entstandener mythologischer Vor- 
stellungen. Fiir den tieferen Zusammenhang jener Geschopfe der 
Phantasie mit den Seelenvorstellungen ist das nach Zeit und Raum 
verbreitetste unter ihnen, der Drache, ein sprechender Zeuge. In 
Legende, Sage und Volksglaube gehort er ebenso zu den konstan- 
testen Mythenbestandteilen bei den Kulturvolkern der alten Welt, wie 
er, in Anlehnung an den als magisches Wesen gefurchteten Alligator, 
im Norden und Siiden Amerikas anzutreffen ist. Seine Bi dung ist 
aber im wesentlichen tiberall die gleiche: ein gevvaltiger Schlangen- 
oder Eidechsenleib, meist mit Fliigeln ausgestattet, nicht selten auch 
mit mehrfachem Kopf oder Schweif. Man konnte geneigt sein, dies 
Gebilde der Phantasie, das dereinst auch in die Satansvorstellung 
hiniibergespielt hat, wegen der merkwtirdigen Gleichartigkeit seiner 
Erscheinung an so weit entlegenen Punkten, fiir eines jener Wander- 
gebilde zu halten, die, gleich manchen Fabeln und Marchen, vielleicht 
nur an einem einzigen Orte entstanden waren und die ganze Erde 
durchwandert hatten. Dcnnoch ist es wahrscheinlicher, daft auch hier 
iibereinstimmende psychische Motive zu ahnlichen Wirkungen gefiihrt 
haben. In dieser Beziehung ist es vor allem bedeutsam, daft der 
Drache der Hauptsache nach aus den beiden Tieren zusammengesetzt 
ist, die unter den Seelentieren alien andern vorangehen: aus der 
Schlange und dem Vogel. 

In den Mythologien der meisten Kulturvolker sind uns diese Tier- 
damonen und noch mehr die eigentlichen Tiergotter nur noch in 
riickstandig gebliebenen Formen oder in einzelnen Episoden ihrer 
Weiterbildung zu idealen menschlichen Gestalten erhalten geblieben. 
Dabei weist dann hoclistens noch die Sage von vorweltlichen, ciurch die 
menschlichen Gotter bezwungenen Ungeheuern auf das hohere Alter 
des Tierkultus zuriick, indes zugleich die schlieftlich iibrigbleibenden 
komischen und neckischen Damonen in Tiergestalt den Untergang 
dieser mythologischen Vorstellungsform andeuten. Demgegeniiber 
bietet nun die agyptische Mythologie das Beispiel einer beinahe 
liickenlosen Entwicklung, die den Tierdamon in alien seinen Wand- 
lungen von dem noch ganz in Tiergestalt geschauten Damon oder 
Gott zu einem zwischen Tier und Mensch mitteninne stehenden 
Doppelwesen und endlich zu dem rein menschlich gedachten Gotte 



Fortbildungen und Uberlebnisse des Animalismus. 


289 


verfolgen laOt Zugleich bietet sich hier friih schon die Doppelform 
in ihrer zweifachen Gestalt, als Mensch mit dem Tierkopf, wie in den 
altcn Bildcrn der groBcn Himmels- und Vegetationsgotter, und als 
Tier mit dem mcnschlichen Angesicht, wie in den gewaltigen Sphinx- 
gestalten. DaD uns hier, ebenso wie in der assyrischen Kunst in den 
machtigen Fliigelldwen mit dem Menschenantlitz, diese letztere Form 
der Doppelbildung zunachst als der Ausdruck einer wachsamen, das 
Heiligtum schiitzenden Gottheit begegnet, ist sicherlich ein psycho- 
logisch bedeutsamer Zug. Denn dieses Ausdrucks einer mit tiefem 
Ernst geparten Wachsamkeit ist ebon nur das menschliche Angesicht 
fcihig; und wie hier, so muflten iiberall, sobald sich nur erst die 
Bedeutung menschlicher Gesichtsbildung fur den Ausdruck seelischer 
GroOe der Anschauung aufgedrangt hatte, naturgemaB die tierischen 
Attribute in die Stellung sekundarer Ausdrucksmittel, wie der dem 
Lowen entlehnten Kraft oder der von dem Vogel hertibergenommenen 
Schnelligkeit, zuriicktreten. Damit war auch schon der Weg ange- 
zeigt, auf dem diese sekundaren Attribute allmahlich zu Gedanken- 
symbolen werden konnten, denen man eine unmittelbare Wirklichkeit 
iiberhaupt nicht mehr zuschrieb. Zunachst sind aber jene Sphinxe 
und gefliigelten Torwachter sicherlich so wenig wie die ihnen ur- 
sprungsverwandten Engelsgestalten der judischen und christlichen 
Mythologie als bloBe Symbole zu deuten, sondern das Auge des 
Glaubigen sieht gerade in den Attributen, die zu dem geistigen Aus¬ 
druck des Menschcn Ziige hinzubringen, in denen ihm das Tier 
uberlegen ist, eine dem gesuchten Ideal adaquate Wirklichkeit. 

Neben diesem dem menschlichen Gott allmahlich zum Sieg ver- 
helfenden Wege der Umbildung gibt es jedoch noch einen zweiten, 
den ebenfalls in alien seinen Stadien die Mythologie der Agypter 
zuriickgelegt hat. Er besteht in der volligen Loslosung des immer 
noch gottlich gcachteten Tieres von dem in die menschliche Form 
umgewandelten Gotte. So entsteht eine zwiespaltige, wiederum eines 
jeden Versuchs der Rationalisierung spottende Auffassung: der Gott 
ist, als ein in erhabenster menschlicher Form verkorpert gedachtes 
himmlisches Wesen, ein am Himmel wandelnder Sonnen- oder 
Mond- oder Sternengott; gleichzeitig aber ist er in einem Tier, 
einem Stier oder Krokodil, verkorpert, das als seine unmittel¬ 
bare irdische Erscheinung im Kultus die Verehrung genieBt, der 

Wu n d t, Volkcrpsychologie II, 2. 
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der feme Himmelsgott unzuganglich bleibt. Damit ist zugleich 
eine Individualisierung naliegelegt, wie sie schon auf den hoheren 
Stufen des Totemismus da vorkommt, wo nicht mehr eine all- 
gemeine Tierart, sondern ein einzelnes Tier als der personliche 
Schutzgeist verehrt wird. (Vgl. oben S. 256.) Wie der am Himmel 
wandelnde menschenahnliche Gott Amon-Ra mit der Strahlenkrone 
ein einziger ist, so kann er sich auch auf Erden nur in einem ein- 
zigen gottlichen Stier verkorpern. So vollzieht die agyptisclie Reli¬ 
gion in dieser Losung des Naturgottes von dem Tier, bei der ein 
einzelnes Tier selbst wieder in einen Gott zuriickverwandelt wird, eine 
Metamorphose, an deren Ende auf der einen Seite das Ideal des 
menschlich gedachten Naturgottes erreicht, auf der andern aber ein 
nahezu vollstandiger Totemismus wiederhcrgestellt wird. Das ist freilich 
nur moglich, wo der konservative Charakter des Volksgeistes trotz der 
unvermeidlichen Fortbildung der Ideen doch deren Anfange nicht ver- 
gessen hat, ahnlich wie ja auch dieses Volk neben seinem hochent- 
wickelten Begriff von der Psyche den primitiven Glaubcn an die 
Korperseele in seinem Kultus getreulich bewahrte. 

Von diesem noch ganz oder halb totemistisch gedachten Tiergott 
liegt nun aber ein weiterer Ubergang nahe, der iiberall sonst ein- 
getreten ist, wo die Vermenschlichung der Gotter iiber dicsen fort- 
wirkenden Animalismus obsiegte: der Ubergang in das heiligeTier, 
das nicht mehr eine selbstandige Verkorperung der Gotthcit neben 
der naturmythologischen, sondern ein dem Gotte beigegebener, seiner 
Natur entsprechender Begleiter ist, und das sich dann aus diesem 
allmahlich in ein bloftes Symbol des Gottes umwandelt, in welchem 
bestimmte Seiten seiner Wirksamkeit versinnlicht sind. Als solche 
Begleiter und schlieOliche Symbole haben die Griechen clem Zeus 
den Adler, der Athena die Eule, dem Asklepios die Schlange, oder 
haben die Germancn dem Wotan den Wolf und den Raben, dem 
Fro den Eber, dem Freyr das Pferd beigegeben usw. Auch hier ist 
die Bedeutung des Begleiters die friihere, die des Symbols die spatere, 
die zumeist wohl erst unter der Wirkung der bildendcn Kunst sich 
herausgebildet hat, wahrend es dem Volksglauben stets homogener 
blieb, sich die heiligen Tiere als wirkliche Begleiter der Gotter vor- 
zustellen. Darum haben die germanischen Gottertiere die Rolle solcher 
Begleiter sichtlich mehr bewahrt als die der Griechen. Sobald das 
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heilige Tier als der von dem Gotte frei gewahlte Gefahrte aufgefaBt 
wurde, so war damit aber auch die Grundlage zu der sich nun iiberall 
bildenden Assoziation gegeben, die diese Wahl aus einer Uberein- 
stimmung der Eigenschaften hervorgehen lieB. Das geistige Wesen 
des Gottes wurde, welches auch der urspriingliche Grund der Ver- 
bindung gewesen sein mochte, auf das Tier iibertragen, und damit 
war dann auch der weitere Ubergang gegeben, wiederum in dem 
Tier eine symbolische Darstellung der Gottheit selbst zu erblicken. 
So mochte es geschehen, daB ein Tier zum Symbol von Eigen¬ 
schaften wurde, die ihm urspriinglich ganz fremd waren, und daft 
Gottern Tiersymbole beigelegt wurden, deren Bedeutungen urspriinglich 
mit dem Inhalt der Gottervorstcllungen nichts zu tun hatten, wahrend 
sich nun trotzdem beide, der Gott das Tier und dieses wiederum die 
Vorstellung des Gottes, beeinfluBten. 

In der Regel betrachtet man bei diesen Verwebungen des Ani¬ 
malismus mit dem Naturmythus, deren keine Mythologie entbehrt, 
den Naturmythus als das Urspriingliche. Die belebende Macht der 
mythenbildenden Phantasie konne eine Himmels- oder Wettererschei- 
nung oder auch die Bewegung des Stroms, das Wogen der Meeres- 
wellen ebensowohl in der Form eines bewegten Tiers wie in der 
eines Menschen oder endlich auch in zwittergestaltiger Form denken. 
So sei etwa die Sonne unter dem Bild des Sperbers, oder die Gott- 
heiten der nahrenden und zeugenden Erde seien als Stier, Kuh oder 
Widder apperzipiert worden. Insofern solche Beziehungen nicht aus- 
reichen, wie bei der Schlange oder dem Krokodil, da nimmt man 
dann auch wohl zu einer Art euphemeristischer Erklarung seine Zu- 
flucht. Urspriinglich, so meint man, wurden wohl alle Gottheiten 
menschlich aufgefaBt. Doch sobald die Sitte aufkam, auch die Konige 
zu Gegenstanden des Kultus zu machen, muBte man darauf bedacht 
sein, einer solchen Konkurrenz verschiedener anthropomorphischer 
Gotter, die dem Bestand von Staat und Religion gefahrlich werden 
konnte, aus dem Wege zu gehen. So seien die Tiergotter gewisser- 
maBen als Notbehelfe eingefiihrt worden. Sie besaOen genug mensch- 
liche Eigenschaften, um fiir empfindende und wollende Wesen zu 
gelten, brauchten aber den Herrscher nicht durch ihre sich iiber ihn 
erhebenden Anspriiche zu beunruhigen l ). DaB eine solche Uber- 
x ) Vgl. A. Wiedemann, Die Religion der alten Agypter, S. 93. 
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legung Vorstellungen erzeugen konne, die Jahrtausende lang die 
Religion eines Volkes beherrscht haben, erscheint von vornherein 
wenig wahrscheinlich. Der Tierkultus iiberhaupt ist ja, wie die ge- 
sarnte Entwicklungsgeschichte des Mythus zeigt, in keiner Weise eine 
sekundare Erscheinung. Vielmehr sind die Tiergotter im allgemeinen 
den menschlichen Gottern vorangegangen, und die Wege, auf denen 
sie sich in diese umwandelten, lassen sich zwar nicht mehr liicken- 
los auffinden, aber ihre Spuren sind uns iiberall deutlich genug er- 
halten geblieben. Danach hat dcr Naturmythus nicht die Tiergotter 
urspriinglich erzeugt, sondern er hat die Vorstellungen, aus denen 
diese unter der Einwirkung der mythologischen Naturanschauungen 
hervorgingen, in den tierischen Ahnen- und Schutzgeistern vorgefunden, 
die ihrerseits den Seelenvorstellungen entsprungen waren. So ist in 
Wahrheit der Tiergott ein Produkt der Assimilation zwischen dem 
totemistischen Tierahnen und der Anschauung der Gestirne, Wolken, 
Blitze und anderer Naturerscheinungen als belebter personlicher Wesen. 
Da der Naturmythus allcm Anscheine nach die totemistischen Ele- 
mente iiberall fand, so ist aber wahrscheinlich auch iiberall der Tier¬ 
gott die friiheste Form des Naturgottes. Doch sofort begann hier 
zugleich die mythologische Apperzeption der gewaltigen Naturerschei¬ 
nungen auf diese primitiven Gebilde des Naturmythus verandernd 
einzuwirken. In dem Maflc als die steigende Kultur menschlichen 
Lebens und menschlicher Arbeit das Tier aus dem Seelenkultus 
zuriickdrangt, beginnt sich der Tiergott zu vermenschlichen, um sich 
schliefilich selbst in eine ideale Menschengestalt umzuwandeln. Seine 
vormalige Tiernatur tritt ihm aber zunachst noch in selbstandiger 
Verkorperung gegeniiber: sie wird entweder zu seinem irdischen 
Stellvertreter oder zu seinem Begleiter, und der letztere wird schlieD- 
lich zu einem bloften Symbol der Eigenschaften des Gc ttcs, die 
freilich zumeist selbst erst aus der Gottervorstellung auf das Tier 
iibertragen sind. Bei diesem ganzen Assimilationsprozeft zwischen 
Seelenmythus und Naturmythus braucht jedoch keiner dieser Bestand- 
teile der friihere zu sein. Nichts spricht in dcr Tat daftir, daft der 
Naturmythus erst aus den totemistischen Seelenvorstellungen her- 
vorgewachsen ware, wie dies die animistische ITypothese annimmt. 
Beide bestehen wahrscheinlich von Anfang an nebeneinander und 
gehen fortan Verbindungen miteinander ein. Doch diese Vcrbin- 
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dungen andern sich mit der Entwicklung ihrer Komponenten, und 
hier ist es dann dcr Naturmythus, der mit den Gottervorstellungen 
auch die Seelenvorstellungeti auf eine hohere Stufe hebt. 


c. Rudimente des Animalismus. 

Die Stellung, die das Tier in dem Vorstellungskreis des heutigen 
Menschen einnimmt, ist von so unendlich vielen Faktoren abhangig, 
daft an eine Ermittelung aller der Einfliisse, die bei der Schatzung 
einer einzelnen Tierart, bei dem Vorzug, den man ihr einraumt, oder 
der Scheu, die man vor ihr empfindet, kaum gedacht werden kann. 
Vergangenheit und Gegenwart, der Wert, den das Tier durch seine 
Doinestikation oder seine Verwertung als menschliches Nahrungstier 
fiir uns heute besitzt, und Uberlebnisse einer uralten mythologischen 
Vergangenheit durchkreuzen sich hier in unaufloslicher Weise. Wir 
mogen vielleicht die besondere Wertschatzung des Hundes, des Pfer- 
des, der Ackertiere zum Teil aus der Bedeutung erklaren konnen, 
die sie als Begleiter und Gehilfen des Menschen oder als Trager 
eines guten Teils der wirtschaftlichen Kultur fiir ihn besitzen. Wie 
ware es aber moglich, auf Grund solcher Erwagungen auch iiber die 
psychischen Motive Rechenschaft zu geben, aus denen sich der Ein- 
druck zusammensetzt, den zahlreiche Tiere, die weder zu unseren 
Begleitern noch zu unseren Nutztieren gehoren, auf uns machen? 
Nur eines laflt sich wohl mit Sicherheit festhalten: wenn man alles 
in Abzug bringt, was einerseits den besonderen Affektionswert aus- 
macht, den das Tier heute noch fiir uns hat, und anderseits den 
eigentiimlichen seclischen Eindruck, den es durch seine Gestalt und 
Bewegung hervorbringt, so bleibt noch immer ein Rest, der nicht aus 
diesen unmittelbar gegenwartigen Faktoren, sondern nur aus der langen 
Vorgeschichte begriffen werden kann, die das Tier in der Vorstellungs- 
welt des Menschen durchlebt hat. Hier sind es aber einerseits Rudimente 
des allgemeinen Seelenglaubens, teils aber auch solche der Stellung 
dcr Tiere in der Mythengeschichte der Volker, die in dem Eindruck 
nachwirken; und dabei lassen sich dann diese beiden Bestandteile, die 
doch verschiedenen Entwicklungsstufen des mythischen Dcnkens an- 
gchoren, meist nicht sicher voneinander scheiden. Denn der Seelen- 
glaube ist an und fiir sich noch nicht Totemismus, so nahe beide in 
ihrem Ursprung zusammenhangen; und ebcnso muB, wie die obige 
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Eiitwiddling gezeigt hat, der Totemismus selbst von den weiteren 
Stufen des Animalismus geschieden werden. 

Nun gibt es im allgemeinen zwei Quellen, die moglichcrweise 
Spuren eines einstigen Tierkultus heute noch mit sich fiihren: die 
eine flieDt in dem hier wie liberal! die Gegenwart mit der fernsten 
Vergangenheit verbindenden Aberglauben, die andere in jeneit Sitten 
und Brauchen, welche die Merkmale von Uberlebnissen friiherer Kulte 
an sich tragen. Als eine besondere, nicht selten durch ihre lange 
Lebensdauer ausgezeichnete Spielart solcher Brauche konnen auch 
manche Jugendspiele gelten, in denen dereinst allgemeiner getibte 
Festbniuche fortleben. Suchen wir aber diese Erscheinungen, zunachst 
von der Erage absehend, inwieweit sie wirkliche oder nur scheinbare 
Rudimente sind, nach ihren auDeren Ahnlichkeiten mit den Vor- 
stellungen eines primitiven Animalismus in gewisse Gruppen zu ordnen, 
so lassen sich drei solcher Gruppen scheiden. Die erste umfaDt 
Vorstellungen, bei denen Tiere als Doppelganger des Menschen 
auftreten, indem entweder ein Tier fur einen verwandelten Menschen 
gehalten wird oder ein Mensch die Rolle eines Tieres iibernimmt. 
Die zweite entspringt aus der Anschauung, daO bestimmte Tiere all- 
gemeine oder lokale Schutz-, Glucks- oder Ungliicksgeister 
seien. Endlich die dritte Gruppe umfaDt die Enthaltungs- und 
ED brauche, von denen die ersteren den GenuD vom Fleisch 
eines bestimmten Tieres als unerlaubt oder unschicklich verponen, 
die andern umgekehrt bei einer bestimmten Festgelegenheit ein solches 
vorschreiben. 

Zu der ersten dieser Gruppen — Mensch und Tier als Doppel¬ 
ganger gehort vor allem eine groDe Zahl jener Friihlings- und 
Erntefeste, die iiber alle von der Bodenkultur beriihrten Gebiete der 
Erde verbreitet sind, und bei denen Vegetationsdamonen in tierischer 
Gestalt die nachsten Objekte des mit Tanz und Spiel begangenen 
Kultus bilden. Sie gipfeln in der Regel darin, daD einzelne aus- 
erlesene Jtinglinge oder Jungfrauen als Reprasentanten dieser tierischen 
Damonen mit deren Attributen ausgestattet und gefeiert werden. Ein 
typisches Beispiel solcher Feste sind die romischen Luperkalien, bei 
denen zwei Jiinglinge mit Bocksfellen umgtirtet und von den Fest- 
genossen g efolgt ihren Umzug durch die Stadt hielten x ). Wir werden 

x ) Mannhardt, Mythologische Forschungen, 1S84, S. 72 IT. 
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auf diese und ahnliche Erscheinungen bei dem Damonenkultus zuriick- 
kommen ; in dessen Gebiet sie gehoren. Augenschcinlich reichen sie 
und die ihnen verwandten Tierdarstellungen in ncueren Festbrauchen 
in demselben Sinne in den Animalismus zuriick, in dem dies fur die 
entsprechenden Damonenvorstellungen selbst zutrifft. Die Darstellung 
der Tiere durch Menschen beruht hier urspriinglich auf jenem un- 
mittelbaren Gefiihl der Einheit des Menschen mit dem nachgeahmten 
Tier, wie es uns bereits bei dem mimischen Tanze entgegentritt x ). 
Denn nur auf Grund eines solchen Gefiihls lafit sich der Glaube an 
die Mithilfe verstehen, die aus solcher Nachahmung dem Wirken und 
Schaffen der Naturdamonen erwachsen soli. Im weiteren Verlauf ver- 
blassen aber diese Vorstellungen vollig. Es bleibt nur ein unbestimmter 
Trieb der kultischen Pflicht zuriick, der sich dann mit der mehr und 
mehr in den Vordergrund tretenden Freude an dem nachahmenden 
Spiel verbindet. Damit schwindet hier, wie in alien andern Fallen 
kultischer Nachahmung, das Gefiihl dcr Identitat zwischen der Hand- 
lung und ihrem Vorbild vollig: jene verwandelt sich zur einen Halfte 
in einen unverstandenen magischen Zauber, zur andern in ein er- 
freuendes Spiel. Davon also, daft etwa die Luperci der Romer als 
totemistische Ahnen oder Briider der sie darstellenden Menschen ge- 
dacht worden waren, kann natiirlich in historischer Zeit nicht mehr 
die Rede sein. Das namliche gilt von den im Volksaberglauben vor- 
kommenden Vorstellungen, daO Zauberer und Hexen oder verzauberte 
Menschen Tierverwandlungen erfahren, oder von der da und dort in 
Strandgegenden verbreiteten Sage, dafi die Seehunde wiederauferstan- 
dene gestrandete Seefahrer seien, eine Vorstellung, die moglicher- 
weise ganz modernen Ursprungs ist und in der menschenahnlichen 
Gesichtsbildung des Seehunds ihren nachsten Grund haben diirfte * 2 ). 
Mit dem die Urzeit des Totemismus beherrschenden Glauben an eine 
unmittelbare ‘genealogische Verbindung zwischen Tier und Mensch 
haben also alle diese Vorstellungen iiberhaupt nichts zu tun. 

Ungleich verbreiteter ist die zweite Gruppe animalistischer Vor¬ 
stellungen: die der Tiere als Schicksalsverkiinder, als Schutz-, Gliicks- 
und Ungliicksbringer. Dahin gehort der Glaube an die im Keller 

*) Teil I, S. 413 f., 4i7ff-» 422 f. 

2 ) Diese und andere Verwandlungslegenden bei N. W. Thomas, Animal Super¬ 
stitions and Totemism, Folk-Lore, London, Vol. XI, 1900, p. 235 f. 
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als Schutzgeist der Familie wohnende Hausschlange, deren Rolle 
zuweilen auch von der Krote oder von einem auf dem Dach oder 
an der Mauer hausenden Vogel, dem Storch oder der Schwalbe, 
ubernommen werden kann 1 ). Fine andere hierher gehorige Klasse 
bilden die »begegnenden Tiere«: die Schafe, Tauben, Bienen, Adler, 
welche Gluck, die Krahen, Raben, Mause, Ratten, Schweine, Hasen 
und viele andere, welche Ungluck bringen 2 * ). Hier mag wohl in vielen 
Fallen der Glaube, wie dies namentlich Jak. Grimm nachzuweisen 
versuchte, auf die heiligen Tiere der Vorzeit zurtickgehen. Aber als 
Regel laOt sich dies keineswegs nachweisen. Einerseits ist die Zahl 
der Schicksalstiere so grofl, dafi jedenfalls ein iippiges Fortwuchern 
der einmal entstandenen Vorstellung von der Vorbedeutung der Tiere 
stattgefunden haben muD, wobei wohl diese auch vielfach die Rollen 
gewechselt haben. Anderseits ist es ein bezeichncnder Zug des 
modernen Aberglaubens, daI3 nach ihm die Ungliickstiere einc enorme 
Majoritat haben gegeniiber den Gliickstieren. Nun wtirden die Be- 
ziehungen zu den heiligen Tieren der Naturmythologie eher das 
Gegenteil erwarten lassen. Aber in dem Aberglauben selbst iiber- 
wiegen stets die Motive der Furcht, die sich in ungliicksverheiDende 
Zeichen umsetzen. Das beweist jedenfalls, dafl sich jener erste An- 
stoD, der von dem uralten Animalismus ausgcgangen sein mag, auch 
hier mit spater entstandenen, selbstandig wirkcnden Elementen so 
innig verbunden hat, bis seine Spuren fast unkenntlich geworden 
sind. Namentlich scheint daher die Schicksalsdeutung der einzelnen 
Tiere in den meisten Fallen eine spat entstandene zu sein, wie sie 
denn nicht selten eine von Ort zu Ort wechselnde ist. Auch gehen 
manche hier hereinbezogene Vorstellungen wie die vom Storch, der 
die Kinder aus einem Brunnen holt, wohl auf naturmythologische 
Anschauungen zuriick, die an sich dicsem Gebiet fernliegen. Der 
Storch selbst ubernimmt dabei nur eine vermittelnde Rolle, wozu ihm 
vielleicht die ihm mit andern Wandervogeln gemeinsame Bedeutung 
eines Glucksbringers fur das Haus, auf dem er sich ansiedelt, ver- 
holfen hat. Das Grundmotiv dieser Kinderlegende ist aber das so 

x ) Rochholz, Deutscher Glaube und Branch. I, S. 146. Grimm. Deutsche Mytho- 
logie 4 , II, S. 571. 

2 ) Wuttke, Deutscher Volksaberglaube 2 , S. 26S fif. Grimm, Deutsche Mythologie 4 

II, S. 556 ff. 
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vielcr anthropogonischer Mythen vom Ursprung des Mcnschen aus 
der Tiefe der Erde, wobei in diesem Fall aucli noch die Anschau- 
ung mitspielen mag, daG sich in dem Wasscr das Himmelszelt mit 
seinen Sternen spiegelt, so daG nun die beidcn anthropogonischen 
Motive des irdischen und des himmlischen Ursprungs ineinander- 
flieGen. 

Die dritte, in unscr tagliches Lcben noch heute am tiefsten ein- 
greifende und in ihrem Ursprung vielleicht dunkelste Gruppe anima- 
listischer Brauche umfaGt endlich die Erscheinungen, die sich teils in 
der Scheu vor dem GenuB des Fleisches gewisser Tiere, teils umge- 
kehrt in der Sitte auGern, Fleisch- und andere Speisen bei bestimmten 
Festen zu genieBen. Beide Erscheinungen erinnern an das Zeitalter 
des Totemismus, wo sich ja die verehrende Scheu vor dem Totem- 
tier genau in denselbcn Formen auBert: in dem Verbot, von ihm zu 
essen, und in dem bei gewissen kultischen Anlassen wiederkehrenden 
Brauch, von dem sonst verbotenen Fleisch zu genicOcn. (Vgl. oben 
S. 246 ff.) In den naheren Umstandcn unterscheiden sich aber freilich 
die Erscheinungen hier und dort sehr wesentlich. Der kultischc 
GenuB des Totemtiercs steht in Wahrheit durchaus nicht im Gegen- 
satz zu dem sonst geltenden Verbot, sondern er flicGt mit diesem 
aus der gleichen Anschauung. Indem man bei diesem Genussc die 
seelischen Eigenschaften dcs Ahnentiers sich anzueignen mcint, ist 
das nur eine andere Form des Kultus, die sich fur gewohnlich in 
der Scheu vor dem Tiere auBert. Dagegen haben die heute be- 
stehenden Sitten der Enthaltung und des zu bestimmten Zeiten 
wiederkehrenden Genusses gar nichts miteinander gemein, und sie 
beziehen sich auf ganz verschiedene Tiere. Vor dem Fleisch des 
Hundes, des Pferdes, der Katze oder auch vor dem der Mause, Eid- 
echsen, Eulen und Blindschlcichen scheuen wir uns zu jeder Zeit, und 
abgesehen von Tagen der Not und von seltcncn nationalen Ge- 
schmacksrichtungen bilden sie nicht die Nahrung des Menschen. Die 
bei bestimmten Festanlassen iiblichen animalischen Speisen, die 
Martinsgans, der Weihnachtskarpfen, das Osterlamm oder der in der 
Kindcrlegende vom eierlegenden Hasen an die Stelle des Lamms ge- 
tretene Osterhasc dagegen gehoren in keincr Weise zu den Gerichten, 
die zu andern Zeiten verschmaht wiirden. So fiihren denn auch 
offenbar die beiden Formen, in denen das Tier in den Gewohnhciten 
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unseres taglichen Lebens diese Rolle spielt, auf verschiedene Be- 
dingungen zuriick. Zugleich ist es aber nicht unwahrscheinlich, daft 
die Scheu vor dem Genuft gewisser Tiere wiederum mehrere Aus- 
gangspunkte hat. Zunachst namlich scheidet sich die Reihe dieser 
Tiere in zwei Gruppen. Die eine, wie der Hund, das Pferd, der 
Adler, der Rabe, gehdren zur Klasse der ehemals »heiligen Tiere*: 
sie sind also moglicherweise Rudimente des Animalismus auf jener 
hoheren Stufe, wo die Tiere selbst weder Ahnen noch Gotter, aber 
Begleiter der Gotter sind. Die zweite Gruppe, wie die Maus, das 
Wiesel, die Eidechse, die Schlange, sind Seelentiere. Die Scheu vor 
diesen Tieren, die nicht nur im Volksaberglauben, sondern auch in 
dem Unbehagen fortwirkt, das die meisten Menschen vor ihnen 
empfinden, geht also wahrscheinlich auf animistische Vorstellungen 
zuriick, die alter als selbst der Totemismus sind. Zu diesen in ihrem 
Ursprung natiirlich langst dem Bewufttsein entschwundcnen Motiven 
treten wohl andere, die noch der unmittelbaren Gegenwart angehoren. 
Daft wir die intelligenteren Haustiere, unsere Freunde und Genossen 
unter diesen, wie den Plund und das Pferd, zu verzehren uns scheuen, 
mag schon in dieser naheren Stellung zum Menschen begriindet er- 
scheinen; und daft Mause, Eidechsen und fiir viele Menschen auch 
Frosche nicht begehrenswert sind, dafiir mag der Eindruck, den das 
Tier durch seine Bewegungen und seine sonstigen Eigenschaften heute 
noch auf uns macht, in erster Linie maftgebend sein. Aber dabei 
ist doch nicht zu vergessen, daft eben in diesem Eindruck die mytho- 
logische Vergangenheit der Tiere immer noch nachwirkt. Die hei- 
ligen Tiere der alten Gotter und die Seelentiere des einstigen Ani- 
mismus wirken nicht mehr deshalb auf uns, weil wir jene fiir hcilig 
und diese fiir Trager von Seelen Verstorbener halten. Aber nachdem 
diese Vorstellungen allmahlich verdunkelt und endlich ganz gesehwun- 
den sind, ist der von ihnen ausgehende Gefiihlston an den Tieren 
haften geblieben, und seine Erhaltung ist wohl davon abhangig, daft 
die namlichen Eigenschaften, die noch jetzt den Eindruck eincs Tieres 
bestimmen, dereinst bei ihrer Ekhebung zu heiligen Tieren oder bei 
ihrer Auffassung als Seelentiere mitgewirkt haben. Wie die Gefiihle 
im individuellen Bewufttsein Vorstellungen verraten konnen, die zu 
dunkel sind, um als solche von uns erfaftt zu werden, so konnen 
auch im Volkerbewufttsein mythologische Vorstellungen noch in Ge- 
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flihlen anklingen, die ihren Vorstellungswert langst fiir uns verloren 
haben x ). 

Im Gegensatze zu dieser, direkt auf gefiihlsmaBig fortwirkende ani- 
mistische und animalistische Uberlebnisse zuriickfuhrenden Scheu vor 
dem GenuB gewisser Tiere haben sich nun unzweifelhaft in den 
Fleischgerichten einzelner Feste abgeblaOte und zugleich veranderte 
Rudimente von Opferbrauchen erhalten, die in ihren letzten Urspriingen 
zvvar gleichfalls in eine sehr friihe Zeit hinaufreichen, deren nachste 
Ausgangspunkte aber spatere, zumeist noch heute gefeierte und der- 
einst mit Opfermahlen verbundene Feste sind. Dabei haben sich 
diese einstigen Opfermahle in doppeltem Sinne gewandelt. Erstens 
ist ihnen die mythologisch-religidse Bedeutung verloren gegangen: 
sie haben sich als Zeichen festmaBiger Stimmung durchaus den 
sonstigen rein gewohnheitsmaOigen Regeln unserer Speisesitten ein- 
gefiigt; und zweitens haben sie fast durchweg ihre Objekte gewech- 
selt. Selbst das Passahlamm hatte sich schon im judischen Ritus 
seines Charakters als Opfertier teilweise entauflert. Im christlichen 
Haushalt hat es dann allmahlich irgend einer andern Osterspcise den 
Platz geraumt, und es ist damit der Richtung gefolgt, die alle solche 
ihres religiosen Charakters entkleidete Brauche einschlagen: nachdem 
der auBere Festcharakter iiber die innere Bedeutung obgesiegt, lebt 
das einstige Opfermahl nur noch in der Gewohnheit weiter, zum 
Fest ein besseres Mahl zu genieBen als an einem beliebigen sonstigen 
Tage. 

Sieht man von den Wandlungen ab, die der innere Gehalt des 
Tierkultus schon wahrend seines Bestehens und dann in den seinem 
Verschwinden folgenden Nachwirkungen erfahren hat, so nahern sich 
demnach die letzteren, wie besonders das Beispiel der als Nahrung 
gemiedenen und der zu bestimmten Anlassen bevorzugten Tiere 
zeigt, manchmal so auffallend dem Beginn dieser mythologischen 
Form, dem Totemismus, daB man geneigt sein konnte, sie selbst fiir 
Rudimente des Totemismus zu halten * 2 * * ). Die nahere Betrachtung 


J ) fiber die Gefiihlsreaktionea auf dunkel bewuBte Vorstellungen vgl. Physiologi- 
sche Psychologie 5 , II, S. 357. 

2 ) Unter diesein Gesichtspunkt hat in der Tat N. W. Thomas seine verdienstliche 

Sammlung hierher gehoriger Tatsachen geordnet. (Animal superstitions and Totemism, 

Folk-Lore, London, 1900, Vol. XI, p. 227 ff.) 
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bestatigt jedoch dicse Vermutung nirgends. Wo sich tiberhaupt noch 
die urspriinglichen Quellen jener Anklange an einstige Tierkulte auf- 
finden lassen, da ist es eincrseits der hohcre Animalismus, wie er in 
der Verehrung der heiligen Tiere und in den spiiteren Entwicklungen 
des Tieropfers nachwirkt, anderseits der alien diesen aus dem Seelen- 
kult entsprungenen Formen vorausgehende, sie aber zugleich alle 
uberdauernde urspriingliche Animismus, auf den wir zuriickgewiesen 
werden. Gerade die beiden wesentlichen Elemente des Totemismus, 
die Vorstellung der Ticrahnen und dcs Schutztieres, fehlen ganz, oder 
die letztere klingt hochstens schvvach in den wiederum mehr ani- 
mistische Ziige an sich tragenden, an gewisse Tiere gebundenen 
gliickbringenden Vorzeichen an. Hierin bewahrt sich abermals, daft 
die altesten Formen des Seelenglaubens zugleich die dauerndsten 
sind, die zuriickbleiben, nachdem die zwischenliegenden Stadien langst 
der Vergcssenheit anhcimfielen. Zu diesen vergessenen Stufen mvtho- 
logischer Entwicklung gehort aber vor allcm auch der Totemismus. 
Gebunden an ein bestimmtes Stadium sozialer Entwicklung, ver- 
schwindet er mit diesem. Dennoch besteht zwischen ihm und den 
weiteren Stufen der an das Tier gebundenen Anschauungen, dem 
Kultus der Ticrgotter und der heiligen Tiere, eine allgemeine Ver- 
wandtschaft, die nun auch in jener aufteren Ahnlichkeit der ihrer 
einstigen Bedeutung entklcideten Reste des Tierglaubens mit dem 
urspriinglichen Totemismus auffallend zu Tage tritt. So wenig iaher 
diese Rudimente direkt auf den totemistischen Anschauungskreis 
zuriickgefiihrt werden konnen, so sind sie doch lebendige Zeugnisse 
der psychologischen Zusammcngehorigkeit aller Tcile dieses Ge- 
biets und zugleich ihrer engen Beziehungen zu dem primitiven Ani¬ 
mismus. s 


4. Das Tabu und der Ursprung der Siihnezeremonien. 

a. Die Tabugebote. 

Das polynesische »Tabu« gehort, ahnlich dem Totem der Indianer, 
zu den wenigen, aus Sprachcn der Naturvolker entlehnten Wortern, 
die in verhaltnismaOig kurzer Zcit in alle europaischen Sprachen iiber- 
gegangen sind; ja das Tabu darf sich einer noch vollstandigeren Auf- 
nahme riihmen als das Totem, das auGerhalb des Bereichs ethnologi- 
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scher Schilderungen kaum vorkommt, indes jenes bereits hinreichend 
in die allgemeine Sprache eingedrungen ist, um gelegentlich auf un¬ 
sere eigenen Anschauungen und Sitten angevvandt zu werden. Ver- 
stehen wir darunter, wie es dem allgemeinsten Sinn des Wortes ent- 
spricht, jedes in Brauch und Sitte oder in ausdriicklich formulierten 
Gesetzen niedergelegte Verbot, einen Gegenstand zu beriihren, zu 
eigenem Gebrauch in Anspruch zu nehmen oder gewisse verponte 
Worte zu gebrauchen, so gibt es in der Tat kein Volk und keine 
Kulturstufe, die des Tabu und seiner beschriinkenden oder gefahrden- 
den Wirkungen auf Leben und Freiheit entbehrten. Der Tabuismus 
ist also jedenfalls eine ungleich dauerhaftere Erscheinung als der To- 
temismus. Doch in seinen Anfangen reicht er mitten in die frtihesten 
Formen des letzteren hinein. Wollen wir den seelischen Trieben auf 
die Spur kommen, aus denen alles das entsprungen ist, was sich in 
einem cngeren oder weiteren Sinne dem Begriff des Tabu unterord- 
nen laOt, so werden wir daher auf jene Anfange zuriickgehen mtissen, 
wo uns die Tabugebote noch in engster Verbindung mit den andern 
Normen einer primitiven Gesellschaftsordnung begegnen. Die Losung 
dieser Aufgabe hat zugleich eine tiber diese nachste Frage hin- 
ausgehende Bedeutung, weil die Tabugebote iiberhaupt allem An- 
scheine nach zu den friihesten sozialen Normen gehoren, so daft sich 
das Problem ihrer Entstehung bereits nahe mit dem allgcmeineren 
der Entstehung der Rechtsnormen beriihrt. Doch soil uns hier diese 
der Psychologie des Rechts zufallende Aufgabe noch nicht beschafti- 
gen. Vielmehr wird an dieser Stelle das Tabu lediglicli in seiner 
mythologischen und religiosen Bedeutung erortert werden. Aber auch 
dafiir ist es um so wichtiger, auf die letzten Wurzeln der Tabu- 
vorstellungen zuriickzugehen, da diese zu den bcharrlichsten und frei- 
lich auch zu den in ihren Motiven wandelbarsten Ersclieinungen der 
religiosen Entwicklung gehoren. 

Fur eine allgemeinere Behandlung dieser Frage ist nun freilich 
die an das Wort Tabu gekniipfte Beschrankung nicht besonders 
forderlich gewesen. Konnte man sich gleich keinen Augenblick der 
Einsicht verschlieBen, daB das Tabu der Polynesier auch anderwarts, 
namentlich bei den benachbarten Bewohnern Melanesiens und Mikro- 
nesiens, wenngleich zum Teil unter anderm Namen, wiederkehre, und 
daB es mindestens an Analogien zu den gleichen Vorstellungen von 
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den Heiligungszeremonien der nordamerikanischen Rothaute an bis 
zu den Opfer- und Tempelvorschriften der Agypter, der Semiten und 
aller andern Kulturvolker nicht fehle, so brachte es doch die ganz 
besondere Steigerung, die solche Gebote und Verbote im Gebiet der 
eigentlichen Tabusitten darboten, mit sich, daO man die ozeanischen 
Tabubrauche zugleich fiir mustergiiltige Beispiele ansah, nach denen 
alle sich etwa ihnen nahernden Erscheinungen zu beurteilcn seien, 
und die demnach der Ursprungsform solcher Gebote am nachsten 
kamen. Nun ist aber dieser letztere SchluO wcder bindend noch 
iiberhaupt wahrscheinlich. Gerade die iibermaflige Wucherung einer 
kultischen Erscheinung kann leicht ihr ursprunglich fernliegende Ele- 
mente in sich aufgenommen und sie ihren nachsten Motiven ganz 
oder teihveise entfremdet haben. In der Tat ist das hier urn so mehr 
anzunehmen, als weder die soziale Kultur noch die Mythologie der 
Polynesier eine so primitive ist, dad wir von vornherein bei ihnen 
ein solches System von Verboten wie die Tabugesetze in ihrer ur- 
sprunglichsten Gestalt ervvarten diirfen. So haben denn auch deut- 
lich genug einerseits Standescheidung und Herrschaftsformen, ander- 
seits die verhaltnismaOig hoch entwickelte Naturmythologie dieser 
Stamme ihrem Tabuismus ein Geprage gegeben, das unmoglich als 
dessen primarc Form gelten kann, sondern das viel eher die Merk- 
male der Entartung einer urspriinglich in ihren Motiven wesentlich 
abweichenden Sitte an sich tragt. Sehen wir daher von dem Namcn 
Tabu und von andern ihm ahnlichen ab, die bereits einer exzessiven 
und einseitigen Entwicklung dieser Vorstellungen ihr Dasein ver- 
danken, so werden wir am ehesten hoffen diirfen, die letzteren da auf 
einer relativ primitiven Stufe anzutreffen, wo zwar tatsachlich Tabu- 
gcbote bestehen, diese aber nicht zu einer Macht entwickelt sind, die 
sichtlich zum Teil spateren sozialen und politischen Zwecken dienst- 
bar geworden ist. Je mehr dagegen die Tabusitten inmitten einer 
primitiven Kultur den sonstigen Bestandteilen des mythologischen 
Denkens sich einfugen, und je weniger in solchem Falle das Tabu 
eine planmaflig erscheinende, bis in alle Einzclheiten geregelte Aus- 
bildung erfahrcn hat, um so eher diirfen wir wohl erwarten, seiner 
urspriinglichen Motive habhaft zu werden. Am vollkommensten treffen 
nun diese Bedingungen wieder bei den Eingeborenen Australiens zu, 
bei denen die Tabubrauche durchaus nicht, wie zum Teil in Poly- 
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nesien und den benachbarten Inselgcbieten, ein von den ubrigen An- 
schauungcn und Sitten sich absonderndes Lebensgebiet bilden, wo 
aber das Leben selbst in den taglichen Gewohnheiten wie in den ge- 
meinsamen Kulten und Festbrauchen iiberall von Tabuvorstellungen 
erfiillt ist, die hier wohl um so mehr, je weniger sie sich selbstandig 
in den Vordergrund drangen, in ihren natiirlichen Verbindungen er- 
halten geblieben sind. 

Sucht man nun, von diesen Gesichtspunkten ausgehend, die ver- 
scliiedenen Tabugebote zuniichst nach den Objektcn zu ordnen, deren 
Beruhrung oder Gebrauch entvveder iiberhaupt oder unter bestimmten 
Bedingungcn verpont ist, so Iassen sie sich in drei Klassen bringen. 
Davon umfafit die erste die Tie re, deren Totung oder GenuB ver- 
boten ist. In die zweite gehort unter gewissen Lebensbedingungen 
der Mensch mit den sein Eigentum bildenden Objekten der Klei- 
dung, Bewaffnung, Nahrung. Die dritte endlich schlieOt andere Ob- 
jekte in sich, auf die das Tabugebot wieder aus besonderen Anlassen 
iibergehen kann: Baume, sonstige Pflanzen, Platze, Gebaude usw. In 
die erste dieser Klassen gehoren bei alien Stammen, bei denen der 
Totemismus heimisch ist, die Totemtiere. In diescm Fall bildet das 
Tabu, das auf diesen Tieren ruht, einen wesentlichen Bestandteil des 
Totemglaubens, daher in diesem Zusammenhang bereits eingehend 
dessclben gedacht wurde (S. 245 ff.). Hier ist im Hinblick auf die ana- 
logen Erscheinungcn bei andern Formen des Tabuismus nur an die 
Abstufungen zu erinnern, in denen ein Tier mit dem Tabu belegt sein 
kann. Das allgemeinste und wahrscheinlich ursprunglichste Verhaltnis 
ist dies, daB einer bestimmten Gruppe von Menschen das Fleisch und 
haufig auch die Jagd ihrer eigenen Totemtiere verbotcn ist, wahrend fur 
die Mitglieder eines andern Totems dieses Tabu nicht gilt. Bedeutsam 
ist es ferner, daB es zwei Bedingungen gibt, unter denen das Tabu auf- 
gehoben werden kann: die eine, die moglicherweise aus der Nahrungs- 
not entsprungen ist, besteht darin, daB das Fleisch des Tiers fiir den 
Angehorigen seines Totems erlaubt ist, wenn es durch einen cinem 
andern Totem angehorigen Genossen, oder zuweilen wenn es iiberhaupt 
durch irgendeinen andern Menschen dargeboten wird. Die zweite, fur 
den Zusammenhang der Tabubrauche wichtigere Bedingung besteht 
darin, daB bei bestimmten feierlichen Gelegenheiten der Genufl des 
Totemtiers, wenn auch oft nur in kleinen Mengen, zur Pflicht wird. 
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Wesentlich andern Charakters ist das Tabu der zweiten Art, das 
den Menschen zu seinem Objekt hat. Es ist von vornherein auf 
Bedingungcn eingeschrankt, die fiir den Tabuierten cine ungewohn- 
liche Lebenslage herbeifuhren. So sind die Jiinglinge beim Fest dcr 
Manncrweihe im allgemeinen tabu; ebenso gilt das Tabugebot beim 
gleichen Feste zwischen Mannern und Frauen. Tabu sind ferner in 
vielen Fallen die Frauen unmittelbar nach der Geburt eines Kindes 
und wahrend der Menstruation, sodann das neugeborene Kind, cnd- 
lich der Kranke und die Leiche. Wahrend aber allc diese der Per- 
sonlichkeit selbst anhaftenden Tabugebote nur zeitweise gelten. ruht 
meist auf dem fortwahrend gebrauchten Eigentum eines Menschen 
ein dauerndes Tabu fiir jeden andern: so auf den Kleidcrn, Werk- 
zeugen und insonderheit den Waffen. Zu dem pcrsdnlichstcn Eigen- 
tum gchort endlich in Australien auch der neue Totemname, der 
dem Knaben bei seiner Mannerweihe mitgeteilt wird, und der geheim 
bleibt, eben weil ein Tabu auf ihm ruht. 

Veranderlicher sind die Tabus der dritten Art, die auf Baumen, 

1 flanzen, Orten, Hausern ruhen. Sic folgen nur der allgemeinen Re¬ 
gel, dab Orte, die aus irgendwelchen Ursachen unheimlich sind oder 
Schcu erregen, oder bei dcnen die Verletzung eines Tabugebots mog- 
lich scheint, dem 1 abu untenvorfen werden. So einsame Schluchtcn 
oder die Hiitte eines vor kurzem Verstorbenen. Gleicherweise darf der 
Name von Platzen, die zu den Totemfesten und Mannerweihen dienen, 
nicht genannt werden. Kommt endlich ein Australier zu einem frem- 
den Stamm, so genieOt er haufig nur die Speisen, die man ihm 
reicht, und er mu 13 auf Blattcrn schlafen, um den Boden nicht zu 
beriihren I ). 

Vergleicht man nun mit diesen und ahnlichen, auf einer primitiven 
Kulturstufe auch anderwarts vorkommenden, nur bisweilen durch das 
Zuriicktreten des Totemismus etwas eingeengten Sitten die reich ent- 
wickelten Tabugesetze Polynesiens, der Fidschiinseln und nmncher 
Gebiete des Malaiischen Archipels, so kehren auch hicr fast Zug um 
Zug die namlichen Erscheinungen wieder. Selbst auf Neuseeland und 
den Fidschiinseln, wo das Tabu einstmals eine Leben und Sicherheit 


’) Howitt, The native Tribes of South-East Australia, p. 400, 402, 5S3 IT., und 
an vielen andern Stellen. 
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der Einzelnen fortwahrend bcdrohende Macht geworden war, gab es 
kaum eine Form desselben, die nicht in den allverbreiteten Vorstcllun- 
gen der Australier und anderer primitiver Voljcer ihr Analogon fande. 
Aber der Bereich des Tabu hat sich, den veranderten Kulturbedingun- 
gen folgend, teils erweitert, toils auch nach andern Seiten einiger- 
maDen eingeschrankt. Neben den Ticren, die vcrmoge der vermin- 
dcrten Bedeutung des Totemismus verhaltnismaflig zuriicktreten, ist 
die Scheu vor gewissen Platzen, namentlich solchen, die der Begehung 
magischer Handlungen dienen, vor der Leiche, vor der Gebarenden 
und dem neugeborenen Kinde die gleiche wie anderwarts. Besonders 
erstreckte sich auch hier die gleiche Scheu auf das Blut, die Haare 
und sonstige Teile des menschlichen Korpers, die, wie der Kopf, als 
besondere Seclentrager galten. Daher war es verpont, Blut zu trin- 
ken oder es auf den Boden zu gieOen, der dadurch selber tabu wurde. 
Ebcnso gait das Schneiden des Flaupthaars in Polynesien und viel- 
fach sonst noch als eine namentlich bei den Priestern und Haupt- 
lingen nur unter gewissen Zeremonien vorzunehmende Operation. 
Nicht minder war die Beruhrung des Kopfes derselben Personen eiti 
schweres Vergehcn. Ganz besonders lag aber in Polynesien auch 
auf Wortcrn und Namen das Tabu. Wiederum war hier das Gebot 
hauptsachlich auf die herrschende Klasse eingeschrankt. So wurde 
der Name eines hawaiischen Fiirsten bei seincm Regierungsantritte 
tabu: er und die ihm ahnlich klingenden Worter wurden aus der 
Sprache verbannt, cine Sitte, die der australischen der geheimen bei 
der Mannerweihe erteilten Totemnamen entspricht. Ihr ahnlich ist der 
in den Negerlandern vorkommende Brauch, dafi bei einem Regierungs- 
antritt jeder, der mit dem neuen Herrscher den Namen gemein hat, 
diesen ablegen mufl. Endlich gehort hierher das ebenfalls in Austra- 
lien wie Afrika verbreitete Verbot, den Namen eines Verstorbenen aus- 
zusprechen, eine Sitte, die bei den Vornehmen zur voriibergehenden 
oder dauernden Verbannung eines Wortes aus der Umgangssprache 
fiihren katin. In dieser gesteigerten Wirkung des Tabu je nach dem 
Stand und der Stellung der Betroffenen machen sich iibrigens bereits 
Einfliisse geltend, die offenbar iiber das urspriingliche Gebiet des Tabu 
hinausgehen und in der Ausiibung seiner Gebote einen starken Motiv- 
wandel ankiindigen. Wo die soziale Differenzicrung noch gering ist, 


Wundt, Volkerpsychologie II, 2 . 
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wie in Australien, da gelten die Tabugebote fur alle im wesentlichen 
gleichmaOig. In Polynesien sind sie nach Rang und Wiirdc abge- 
stuft. Der Hauptling ist als heilige Person tabu. Ihn zu beriihren 
ist Frevel, aber auch er selbst ist den strcngsten Tabugeboten unter- 
worfen. Er muft sich von seinen Dienern fiittern lassen, well die 
Speise durch seine Beriihrung tabu, also ungenieObar wiirde. Seinem 
Kopf zunahe zu kommen, ja nur in dem Stockwerk iiber seinem 
Haupte zu gehen, war verpont. Anderseits wurde alles, was ein Vor- 
nehmer beriihrte, tabu ftir alle andern. So entwickelte sich die Sittc 
der Fcstlegung des Besitzes durch feierliche Tabucrklarung, eine Sitte, 
die von den Vornehmen auf Polynesien zur Sicherung ihres Eigen- 
turns oder auch zum Zweck der willklirlichen Besitzergreifung geiibt 
wurde. Auf diese Weise kamen infolge der eingetretenen Stande- 
scheidung die Tabugebote den Vornehmen und Reichen zustatten, 
urn ihre Macht zu erhohen, ein Privilegium, das sich dann freilich 
auf den hochsten Sprossen der Gesellschaftsleiter wieder in einen un- 
ertraglichen Zwang umwandelte, da ein ungliicklicher Fidschi- oder 
Maorihauptling kaum mehr einen Schritt tun konnte, ohne gegen die 
Gesetze zu verstoflen 1 ). 

DaO hier der veranderte Zustand der Kultur einen Wandel der 
Motive hervorgebracht hat, der die urspriingliche Bedeutung des Tabu 
allerdings nie ganz verwischen konnte, sie aber doch in den Ten- 
denzen, die seine Handhabung beherrschten, zuriickdrangte, ist augen- 
fallig. Fiir diesen Wandel ist es charakteristisch, daO von den alteren 
Beobachtern des polynesischen Tabu die Ursache desselben geradezu 
in dem Bestreben des Adels gesehen wurde, sein Eigentum gegen 
Eingriffe zu sichern 2 ). So falsch natiirlich diese Interpretation ist, so 
bezeichnet sie doch sehr deutlich die Richtung, in der sich wenigstens 
ein groOer Teil der Tabubrauche entwickelt und seinem eigentlichen 
Ursprung entfremdet hatte. Eher trifTt wohl die Annahme, daO der 
Begriff des Tabu mit dem des Gottlichen oder Iieiligen zusammen- 


x ) Uber die polynesischen Tabusitten vgl. Gerland (Waitz), Anthropologie der 
Naturvolker, VI, S. 336 IT. liber malaiische W. W. Skeat, Malay Magic, 1900, p. 23 ff., 
342 fT. Eine ausfiihrliche Zusammenstellung, die auch die Tabubrauche anderer Ge- 
biete umfaCt, gibt Frazer, The golden Bough 2 , Vol. I, p. 319 ff. Vgl. auch desselben 
Verf.s Art. Taboo in Encyklop. brit., 9. Edit., Vol. XXIII, p. 15 fT. 

2 ) Waitz-Gerland, a. a. O. S. 343. 





Das 1 abti und der Ursprung der Suhnezeremonien. 


307 


falle, wenigstens flir Polynesien und die verwandten Kulturgebiete, 
mit den herrschenden Anschauungen zusammen, da in diesen jener 
personliche Vorrang der Hauptlinge und Vornehmen sowie der Schutz, 
den sie durch die Tabuerklarung ihrem Eigentum verliehen, auf reli- 
giosen Vorstellungen beruhte, die der Heiligung der Tempel und ge- 
weihten Orte nahe verwandt sind. Aber wie die polynesische Stande- 
scheidung und Eigentumsordnung einer Stufe der Kultur angehort, die 
wcit iiber die Anfange der Tabubrauche hinausliegt, so verhalt es 
sich auch mit den religiosen Vorstellungen und Kulten dieser Volker. 
Wurden in Polynesien durchweg die Tabugebote zugleich als gott- 
liche Gebote betrachtet und im Anschlufl an die Heiligung der Tem¬ 
pel und Opferplatze auf bestimmte Naturgotter zuriickgeflihrt, so hatte 
sich liier sichtlich schon die Assimilation eines ursprtinglicheren 
Brauchs durch eine mindestens in dieser Ausbildung weit spatere 
Naturmythologie vollzogen. In ihrer primitiven und zugleich dauernd- 
sten Gestalt, wie sie uns in der Scheu vor gewissen lieren, vor der 
Leiche, vor dem Kranken oder vor unheimlichen Platzen entgegen- 
tiitt, besteht der Tabuismus, lange bevor sicher umschricbene Gotter- 
gestalten entstanden sind, als deren Gebote die Tabugebote aufgefaBt 
werden konnten; und wie die Gottcr ihre Heiligkeit vielmehr den 
schon vor ihnen vorhandenen Tabu vorstellungen entlehnt haben, nicht 
aber diese umgekehrt aus den Gottervorstellungen hervorgegangen 
sind, so sind auch die Gegensatze des Heiligen und des Unreincn 
nicht die Wurzeln des Tabu, sondern sie gehoren zu dessen Friichten, 
in denen dann das Tabu selbst auf die weitere Entwicklung des Kul- 
tus und auf die vom Kultus ausgehende Erhohung der Gottervor¬ 
stellungen entscheidend gewirkt hat. 

So miissen wir uns denn auf eine betrachtlich tiefere Stufe mytho- 
logischen Dcnkens zuriickversetzen, um der eigentlichen Anfange des 
Tabu habhaft zu werden. Nicht von Herrschsucht und Machtbeo-ehr 

o ? 

aber auch nicht von dem Kultus der Tempel und heiligen Pliitze ist 
es ausgegangen, wenn es auch jedem dieser Motive dienstbar ge- 
worden ist, als die Zeit dazu gekommen war. Seine Quellen liegen 
tiefer: sie entspringen da, wo die primitivsten und zugleich dauernd- 
sten menschlichen Triebe ihren Ursprung nehmen, in der Furcht 
vor der Wirkung damonischcr Machte. Diese sind es, die 
den Leib des Verstorbencn ebenso wie das Totemtier, in dem der 

20 * 
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primitive Mensch einstmals wahrscheinlich die verwandelte Seek eines 
Ahnen und dana in der natiirlichen Ubertragung dieser Vorstellungen 
einen Tierahnen selbst sah, vor der Beriihrung schiitzen, und die den 
Schritt von dem Platze zuriickhalten, wo sich eine Zauberzeremonie 
abgespielt, aber auch von dem Menschen, auf dem, wie auf dem 
Jiingling nach der Mannerweihe, auf dem ausziehenden oder heim- 
kehrenden Krieger, oder auf dem Kranken, der Wochnerin und dem 
neugeborenen Kinde, ein Zauber ruht. Diese damonischen Machte 
breiten sich aus und ergreifen neue Objekte mit der Erweiterung des 
Gesichtskreises, der Veranderung der Interessen und der Umwandlung 
der sozialen Verhaltnisse. Nachdcm so die Befolgung der Tabu- 
gebote mehr und mehr zu einem auDeren, vielfach nur noch unter 
dem cinmal auferlegten Zwang instinktiv geiibten Tun geworden ist, 
wuchern diese Gebote fort und beginnen auch Lebensgebiete zu er¬ 
greifen, die ihnen einstmals feme lagen. Bei all diesem Wandel be- 
wahrt aber das Tabu den Charakter eines Gebots, das befolgt, und 
dessen Vcrletzung gesiihnt werden mufl. Urspriinglich nichts anderes 
als die objektiv gewordene Furcht vor der in dem tabuierten Gegen- 
stand verborgen gedachten damonischen Macht, verbietet das Tabu, 
diese Macht zu reizen, und es gebietet, wo es wissentlich oder un- 
wissentlich verletzt worden ist, die Rache des Damons zu beseitigen. 
Mit dem Wandel der Motive wird es dann allmahlich zu einer in sich 
selbst begriindeten Macht. An die Stelle des von der Damonenfurcht 
geiibten Zwangs tritt so der Zwang der Sitte und des Herkommens 
und schliefllich der des Gesetzes. So ist das Tabu der alteste un- 
geschriebene, aber durch Furcht und Schrecken seine Herrschaft be- 
hauptende Gesetzeskodex der Menschheit. Es tragt auch darin das 
Geprage altester Gesetzgebung, daB sein Inhalt unmittelbar nicht in 
Geboten, sondern in Verboten besteht. Das Gebot aber, das un- 
ausgcsprochen hinter den nach Zeit und Ort mannigfach wechseln- 
den Tabuverboten steht, ist urspriinglich das eine: »Hiite dich vor 
dem Zorn der DamonenD 


b. Das Heilige und das Unreine. 

Wie aus dem primitiven Animismus bereits mannigfache Vcrbin- 
dungswege zu dem Damonenglauben hiniiberfiihren, so bildet auf 
einer fortgeschritteneren Stufe mythologischer Entwicklung das Tabu 
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ein ahnliches Mittelglied zwischen Totemismus und Damoncnkultus. 
Das Totemtier ist, wenn nicht das einzig urspriingliche, so jeden- 
falls eines der urspriinglichsten Objekte des Tabu, und es gehort 
zugleich zu denjenigen, bei denen sich friih schon eine Scheidung 
vollzogen hat, die fur die Entstehung der Kultformen und durch diese 
fur die Ausbildung der religiosen Vorstellungen selbst von entschei- 
dender Bedeutung geworden ist. Das ist die Scheidung der Begriffe 
des Heiligen und des Unreinen. 

Fiir die primitiven Anfange des Tabu bcsteht diese Scheidung 
nicht. Eben darum fehlen aber hier jene Begriffe iiberhaupt in der 
eigentiimlichen Bedeutung, die sie eben erst durch den Gegensatz, 
in den sie zueinander traten, annehmen konnten. Das Tier, der 
Mensch, der Platz, auf dcm ein Tabu ruht, oder jene Seelentrager, 
wie das Blut, die Ausschcidungen des Korpers, die Haare und Na¬ 
gel, die als tabu gelten, sind damonisch, nicht heilig; und sie sind 
darum auch noch nicht in dem Sinne unrein, in welchem der spatere, 
das Unreine in einen Gegensatz zum Heiligen bringende Begriff dies 
feststellt. Gerade fur diese noch indifferent zwischen beiden in der 
Mitte stehendc Bedeutung des Damonischen, das nicht beriihrt werden 
darf, ist darum der Ausdruck Tabu wohl geeignet, da er ein Mcrk- 
mal hervorhebt, das schliefllich dem Heiligen wie dem Unreinen fiir 
alle Zeit gemeinsam bleibt: die Schcu vor seiner Beriihrung. In 
dieser bleibenden Gemeinschaft eines wichtigen Merkmals liegt aber 
zugleich ein Himveis darauf, daO hier zwischen beiden Gebieten eine 
urspriingliche Ubereinstimmung obwaltet, die erst infolge weiterer 
Bedingungen einer Differenzierung gewichen ist, durch welche sich 
beide schlieOlich zu Gegensatzen entwickelt haben. Nun sind freilich 
in den Hauptgebieten des Tabu, in Polynesien und seinen Nachbar- 
inseln, die Tabubrauche sichtlich bercits iiber den Zustand einer 
volligen Indifferenz zwischen dem Pleiligen und dem Unreinen hinaus- 
gediehen, wenn diese auch noch nicht, wie dereinst bei den Hebraern 
und andern Semiten, zu wirklichen Gegensatzen geworden sind. 
Aber dcr EinfluO der Naturmythologie und des von ihr ausgehenden 
Kultus hat doch hier alles, was eine nahere Beziehung zu den Got- 
tern in .sich schloft, die Tempel und ihre Heiligtiimer, die Priester 
und Hauptlinge nicht nur in gesteigertem Mafie, sondcrn auch be- 
reits in einer durch die Nebenvorstellung des besonderen gottlichen 
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Schutzes qualitativ veredelten VVeise zu Objekten des Tabu erhoben 1 ). 
Eher laOt sich von jenen primitiveren Volkern, wo Kultus und Stiinde- 
scheidung zuriicktreten und wo freilich auch das Tabu selbst noch 
verhaltnismaflig unentwickelt geblieben ist, ein derartiger Indifferenz- 
zustand erwarten. In der Tat scheint das bei den oben erwahnten 
latenteren Tabuvorstellungen der Australier und manchen von auOeren 
Kulturbeziehungen unberiihrter gebliebcnen Stammen Melanesiens zu- 
zutreffen. Wohl gibt es auch hier iiberall Intensitatsgrade des Tabu. 
Das Essen des Totemtiers kann z. B. mit eincm strengeren Tabu be- 
legt sein als die Verletzung der Regeln der EheschlieOung oder als 
die Beruhrung einer Leiche. Aber der Charakter dcs Tabu bleibt 
doch iiberall derselbe; und cbcnso sind die Folgen seiner Verletzung 
wesentlich ubereinstimmende: sie bestchen durchweg in Krankheit 
oder 1 od. Namentlich Hautkrankheiten, Geschwiire oder Ausschlage, 
gelten hier wie anderwarts als die Folgen unerlaubter Beruhrung, 
offenbar, indem das beriihrende Tastorgan und dann weiterhin auch 
die tibrige Haut, da sie zuniichst das Tabu verletzt haben, so auch 
zuerst von der Rachc der in dem Gcgenstand ruhenden damonischen 
Macht getroffen werden. In allem dem stehen die Tabu- zugleich 
in engster Verbindung mit den Zaubervorstellungen, wie denn auch 
die der Verletzung der Tabugebote folgenden Reinigungs- und 
sonstigen Siihnezeremonien durchaus den Charakter eines Gegen- 
zaubers besitzen. Dieser dem urspriinglichen Tabu eigene Glaube 
an eine damonische Macht, die in dem Gegenstand verborgen ist 
und dessen Beruhrung oder unerlaubte Vervvendung durch Ver- 
zaubcrung des Taters racht, ist eben noch ganz und ausschliefllich 
die objektivierte Furcht. Diese hat sich noch nicht in die beiden 
Formen gesondert, die sie auf einer entwickeltcren Stufe annimmt: 
in die Ehrfurcht und in den Abscheu. 

Wie aber entsteht diese Sonderung? Dies ist eine Frage, die 
ebenso fur die Psychologie der Affekte wie fiir die Geschichte der 
Glaubens- und Kultformen bedeutsam ist. In Wahrheit fallen beide 
Vorgange zusammen, denn die Differenzierung der Affekte vollzieht 
sich in und mit der ihrcr Objekte. Wie Ehrfurcht und Abscheu in 
der unbestimmteren seelischen Regung der Scheu vor dem Gegen- 


x ) Waitz-Gerland, Anthropologie der Naturvolker, VI, S. 349. 
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stande zusammentreffcn, so regt sich diese Scheu auch noch dem 
Heiligen und dem Unreinen gegenliber. Jcnes darf nicht beriihrt 
werden, weil es selbst dadurch cntheiligt, also unrein wird; dieses 
stoOt ab, weil es den Beriihrenden schadigt und seines Anteils, wenn 
nicht an der Heiligkeit selbst beraubt, so doch an dem Heil, das ihm 
das Heilige bringt. In diesem Ineinanderspielen der Begriffe verrat sich 
noch auf lange hinaus ihre urspriingliche Einheit. Zu vollen Gegen- 
satzen bilden sie sich aber erst aus, wenn sie der Sphare der nicderen 
Damonenvorstellungen entriickt und auf die Gottervorstellungen des 
Naturmythus iibertragen worden sind. Dann wird alles das heilig, 
was der Gottheit selbst eigen oder wohlgefallig ist, unrein was ihr 
miOfallt. So ist nach der levitischen Gesetzgebung der Hebraer das 
Unreine Jahwe verhaDt, heilig aber ist er selbst und alles, woran er 
Wohlgefallen hat. Indem so der Gegensatz des Heiligen und des 
Unreinen auf den Willen der Gottheit zurtickgefuhrt wird, verdunkelt 
sich nun natiirlich der eigentliche Ursprung jener Begriffe, und nur 
unsichere Spuren vcrraten noch den einstigen Zusammenhang beider. 
So war bei den Semiten die Stellung der Tiere, deren GenuD ver- 
boten war, zuweilen zweifelhaft: das Schwein z. B., welches spater 
allgemein zu den unreinen Tieren gezahlt wurde, scheint bei den Sy- 
rern friiher als ein heiligcs Tier gegolten zu haben 1 ). Bei den Israe- 
liten hat dann freilich das Priestergesetz, das bis ins einzelnste die 
Grcnzen zwischen beiden Gebieten feststellte, solchem Schwanken fur 
immer gesteuert. 

Deutlich tritt jedoch hier zugleich der treibende Grund jener 
Scheidung der Begriffe zutage. Er besteht, kurz gesagt, in der Ver- 
pflanzung der Tabugebote aus dem Gebiet derDamonen- in 
das der Gottervorstellungen. Der Gott, dem Tempel und Altare 
errichtet, Opfer dargebracht und Feste gefeiert werden, und dessen 
Kultus von einem fest organisierten Priesterstande geleitet wird, er 
erweckt eine hohcre und andersartige Form der Scheu, als sie gegen- 
iiber dcr Schar niedriger Damoncn empfunden wird; und der so ent- 
standene Wertunterschied beider Vorstellungen verscharft sich in dem 
MaBe, als jener alte Glaube an damonische Zauberwirkungen durch 
die neuen Gotter durchaus nicht verdrangt wird. Vielmehr greift nun 


1 ) R. Smith, Die Religion der Semiten, S. 112. 
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jener Gegensatz in die Ordnungen des Kultus selbst ein, dessen 
Priestertum eifrig bemtiht ist, den zuvor fluktuierenden Bestand des 
Kultus nach sicheren Normen zu regeln und durch genaue Vorschriften 
festzustellen, was erlaubt und Gott wohlgefallig, und was dagegen 
unerlaubt und ihm verhaOt sei. Das Gott Wohlgefallige aber ist 
heilig, das ihm VerhaDte befleckt den Frommen und ist darum unrein. 
Das typische Beispiel der Ausbildung dieser Begriffe in ihrer gegen- 
satzlichen Form ist der israelitische Priesterkodex mit der Fiille seiner 
Speisegebote und -verbote und seiner sonstigen Vorschriften iiber 
alles, was dem Israeliten zu tun erlaubt und was ihm verbotea sei. 
Der ahnlichc Zug zur starken Auspragung dieser Vorstellung eines 
streng alle Handlungen des Menschen iiberwachenden Gottes scheint 
iibrigens der semitischen Rasse iiberhaupt eigen zu sein. Denn auch im 
Islam tritt er hervor, und bereits das Heidentum der vorislamitischen 
Araber triigt davon deutliche Spuren an sich 1 ). Immerhin sind diese 
Erscheinungen nicht etwa auf die Semiten beschrankt. Wo tiber- 
haupt einmal die Tabuvorstellungen aus dem Bereich des Damonen- 
glaubens auf hohere Gottervorstellungen iibertragen werden, da be- 
ginnt auch jene Scheidung sich durchzusctzen. Das zeigt sich bereits 
an den Tabubrauchen der Polynesier, wo es mindestens in der Unter- 
scheidung verschiedener Grade des Tabu hervortritt, des strengeren 
gegeniibcr den Gottern und ihrcn Heiligtiimern, und eines leichteren, 
das unter Umstanden zu umgehen oder zu beseitigen ist. So gait 
ein Tempel, ein Gotteridol oder auch das Plaus eines Hauptlings fur 
absolut unverletzlich; aber das auf der Beruhrung einer Leiche oder 
auf dem Essen gewisser Speisen ruhende konnte im Notfalle aufge- 
hoben werden. 

Hiernach schcint vor allem da, wo wir diese Wechselbegriffe des 
Iieiligen und des Unreinen einigermaflen noch in ihrer Entstehung be- 
obachten konnen, ihr Gegensatz mit dcr Aufeinanderfolge zweier mytho- 
logischer Stufen zusammenzufallen, von denen die friihere nicht vollkom- 
men verschwindet, wenn die folgende erreicht ist, sondern in der Form 
einer niedrigeren und allmahlich mit Verachtung sich paarenden Wert- 
schatzung fortbesteht. In der Tat liegt darin nur ein wciterer Beleg 
fiir eine Erscheinung, die uns auch schon anderwarts, insbesondere 


x ) Wellhausen, Reste arabischen Heidentums 2 , S. ioi flf. 
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bei der Entwicklung mancher der alten Totemtiere zu den heiligen 
Tieren begegnet ist: wcnn die Herrschaft der Naturgotter beginnt, so 
verschwinden damit die Damonen nicht. Aber sie treten teils in eine 
niederere Sphare zuriick, teils verwandeln sie sich in feindselige, den 
Gottern verhabte Wesen. Diese Erscheinung zieht sich durch die 
Geschichte aller Religionen, und so enthalt ja noch unser heutiger 
Volksglaubc Spuren nicht nur uralten Damonenglaubens, sondern ins- 
besondere auch solcher Formen desselben, die an gewisse, fiir damo- 
nisch geltende Objckte gckniipft sind. (Vgl. oben S. 293 ff.) So liegt 
es denn nahe genug, in dem Ursprung jener Scheidung der Vor- 
stellungen des Heiligen und des Unreinen eine der ersten Wirkungen 
des in aller Mythologie sich bewahrenden Gesetzes zu sehen, wonach 
eine vorangcgangene Stufe eben deshalb, weil sie von der hoheren 
iibenvunden und zuriickgedrangt wird, nun neben dieser in erniedrigter 
Form fortbesteht, so dab die Objekte ihrer Verehrung in solche des 
Abscheus sich umwandeln. Hier, wo sich wahrscheinlich zum ersten- 
mal solche tiefgreifende Umwandlungen vollziehen, ist aber jene Er- 
niedrigung der vorangegangenen durch eine folgende Stufe zugleich 
mit der Wirkung verbunden, dab die Affekte der Ehrfurcht und 
des Abscheus durch den Kontrast, in den sie zueinander treten, wohl 
gleichfalls zum erstenmal als scharf ausgepragte Gegensatze ent- 
stehen, indem sie in ihrer Verteilung iiber vcrschiedene Objekte an 
die Stelle des vorangegangenen unbestimmten Gefiihls der Furcht vor 
damonischen Machten treten. Betrachtet man unter diesem Gesichts- 
punkt die Vorschriften des israelitischen Priesterkodex, so lassen sie 
sich wohl in die allgemeine Formel fassen: unrein ist alles, womit 
einstmals der primitive Seelen- und Zauberglaube die Vorstellung 
einer damonischen und darum gefahrbringenden oder aber auch einer 
durch die mitgeteilten Zauberkrafte begehrenswerten Macht verbindet. 
Rein dagegen ist alles Jahwe Wohlgefallige, darum in erster Linie 
das, was ihm auch als Opfer willkommen ist. Unrein sind daher 
unter den Tieren vornehmlich die allverbreiteten Seelentiere, wie das 
Wiesel, die Maus, die Eidechse usw. Sie verunreinigen nicht nur, 
wie vielc andere Tiere, den, der ihr Aas anriihrt, sondern auch alles, 
womit sie in Beriihrung gekommen sind. Das GefaO mub zerbrochen, 
der Kochherd mub eingerissen werden (3.M0S. 11,29—35). Unrein sind 
dann freilich auch manche andere Tiere, wie die des Wassers, ausge- 



3 H 


Die Seelcnvorstellungen. 


nommen die Fische, die Schuppen tragen, ferner der Hase, dcr Dachs, 
das Schwein, das Kamel, vide Vogel. Aber sie sind es in minderem 
Grade: ihr Fleisch darf nicht genossen, doch kann durch Abwaslchen 
ihre Befleckung beseitigt vverden. Ebenso macht die Eeriihrung eines 
Aussatzigen und einer Wochnerin einen jeden, und die einer Leiche 
macht wenigstens den Priester unrein. Rein dagegen sind untcr den 
Tieren und diirfen gegessen werden das Rind, das Lamm, die Ziege 
und »alle VierfliDler, die gespaltene Klauen haben und wiederkauen* 
(ebend. n, i und 22, 17). Eine bemerkenswerte Stellung zwischen 
dem Unreinen und dem Heiligen nimmt endlich das Blut ein. Nie- 
mand darf Blut genieften, und das Blut der Tiere, die gegessen 
werden, soil man daher zuerst auslaufen lassen und dann mit Erde 
bedecken. Aber das geschieht nicht deshalb, weil das Blut un¬ 
rein ist, sondern: »weil das Leben eines jeden Leibes in seincm 
Blute besteht, soli ein jeder weggetilgt werden, der es genieflt« 
(ebend. 17, 14). Dem entspricht die besondere Bedeutung, die das 
Blut beim Opfer besitzt: der Priester soli es vor dem Offenbarungs- 
zelt aussprengen als das Jahwe gefalligste Opfer, das nur ftir ihn 
bestimmt ist. 

In allcm dem lassen diese Vorschriften immer noch deutlich gcnug 
die alten Tabugebote durchschcinen. Doch nach zwei Richtungen 
hin haben sich diese wesentlich verandert. Auf der einen Seite hat 
sich namentlich bei den Speiseverboten das Gebiet des Tabu weit 
iiber seine einstigen Grenzcn ausgedehnt: nicht blofi die Seelen- und 
andere damonischc Tiere, die moglicherweise, weil sie in andern 
Gotterkulten eine Rolle gespielt haben mochten, verpont waren, gal- 
ten fur tabu, sondern bei vielen mochte das Verbot nur darin seinen 
Grund haben, daft ihr Genuft iiberhaupt ein ungewohnter war. Das 
eifrige Bemiihen eines das ganze Leben des Volkes iiberwachenden 
Priesterstandes, alles was als erlaubt oder unerlaubt gait auf ein un- 
mittelbares gottliches Gebot oder Verbot zuruckzufiihren, spricht aus 
jcdcm Satz dieser umstandlichen Registrierung. Immerhin bleibt es 
ein bedeutsamer Zug, daO die allbekannten Seelentiere vor Gott offen- 
bar ein besonderer Grcuel sind, und dafl ebenso auf dem Genuft des 
Blutcs, das doch ftir Jahwe selbst das angenehmste Opfer ist, ein 
ausdriicklicher Fluch ruht. Hier gewinnt es geradezu den Anschcin, 
als wenn das priesterliche Verbot sich dirckt gegen einen alteren, 
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einstmals sicherlich auch bei den Israeliten bestehenden Glauben 
wende, nach dem man durch das Essen eines Ahnentieres dessen 
Seele und durch das Trinken von Blut die in diesem ruhende seeli- 
sche Kraft sich aneignen konne. Wandelt doch das levitische Ge- 
setz dieses bei primitiven Volkern geltende Motiv des Blutgenusses 
direkt in ein Motiv seines Verbotes um. Die zweite Eigenschaft, 
durch die hier die Tabugebote verandert erscheinen, bcsteht darin, 
dafl, wie das Gebiet des Verbotenen verschicdenc Grade umfafit, so 
auch von dem Erlaubten das Gottgefallige als eine hohere Stufe sich 
aussondert. Dies wirkt auch auf die Speisegebote zuriick, indem 
die Gott wohlgefalligsten Opfertiere unter denen, deren GenuO er- 
laubt ist, den andern voranstehen. Diese dem Nomaden wcrtvollsten 
Tiere, das Rind, das Lamm, die Ziege, sie sind nun infolge der un- 
mittelbaren Ubertragung dieses menschlichen Wertbegriflfs auf die 
Gottheit selbst auch beim Opfer der Gottheit am willkommensten 
und dann in einer nochmaligen Riicktibertragung fur den Menschen 
die gottgefalligste Speise. 

Nachdem sich auf solche Wcise das Heilige und das Unreine ge- 
schieden haben, um als ein neutrales Gebiet das blob Erlaubte zwi- 
schen sich zu nehmen, bcginnt nun aber das Heilige nebcn jenen 
Ausdrucksformen der Scheu, durch die es stets mit dem Tabu ver- 
wandt bleibt, in dem Mafle neue Ausdrucksmittel zu finden, als das 
Ehrfurchtsgefiihl, das ihm zugrunde liegt, sich selbst wieder in ver- 
schiedene Grade abstuft. Wahrend das »Hochheilige« oder »Aller- 
heiligste*, die in dem geheimsten, nur den Spitzen der Priesterschaft 
zuganglichen Innenraum des Tempels sich offenbarende Gegenwart 
des Gottes, der Wirkung des alten Tabu, jenem aus der Furcht 
entsprungenen Verbot der Beriihrung, immer untervvorfen bleibt, 
wird das anders mit den Objekten minderer Heiligkeit, mit den 
jedem Glaubigcn zuganglichen Vorraumen der Tempel, den Gotter- 
bildern oder den auf primitiveren Stufen an ihrer Stelle verehrten 
Steinen. Ihnen gegeniiber mischen sich mit den Gefiihlen der Ehr- 
furcht die des Vertrauens und das Streben, dieses Vertrauen durch 
Liebesbezeigungen zu gewinnen. Auch verbindet sich damit wohl 
die Vorstellung, dafl die innige Beriihrung und Liebesbezeigung etwas 
von der Heiligkeit des beriihrten Gegenstandes auf den Verehrenden 
iiberstromen lasse. So pflegten schon die heidnischcn Araber ihre 
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Idole zu streicheln und zu kiisscn 1 ). Der Muslim ktiBt den FuBboden 
der Moschee, in der er sich mit nach Mekka gewandtem Angesicht 
zum Gebet niedenvirft. Den FuB der Gotterstatuen zu ktissen gait 
in Griechenland und Rom und gilt gegeniiber den christlichen Heili- 
gcn zum Teil noch heute als Zeichen hingebender Verehrung, wie 
denn der Papst als der lebcnde Reprasentant der Heiligen die glciche 
Ehrfurchtsbezeigung wiederum als einen besonderen Beweis seiner 
Fluid gestattet. So haben von selbst die aus dem Tabu entvvickelten 
entgegengesetzten Affekte auch kontrastierende Ausdrucksformen ge- 
schaffen. Nur in ihren auBersten Graden nahern sich beide, die Ehr- 
furcht und der Abscheu, wieder einander in den iibereinstimmeiiden 
Zeichen der Scheu vor der Bertihrung und vor der Nahe ihres Gegen- 
standcs. 

Wirkt in dieser Beziehung der einstige Zusammenhang immer noch 
nach, so weist dies nun aber auch auf innere psychologische Beziehun- 
gen hin, die jene urspriingliche Scheidung dcs Damonischen in das 
Heilige und das Unreine, und die zugleich den nicht selten spater 
nochmals sich wiederholenden Ubergang beider ineinander versjand- 
lich machen. Das Damonische ist tabu, weil es Gefahr bringt, und 
weil sich diese Gefahr dem, der ihm nahekommt, mitteilt, daher er 
selbst dadurch tabu wird. Tritt an die Stelle des Damonischen das 
Gottliche, so bleibt auch dieses tabu, weil die Gottheit eine ahnliche, 
nur viel gewaltigere damonische Macht ausiibt. Ebenso crhiilt sich 
ihr gegeniiber die Scheu vor ihrer Nahe, die wiederum die Vor- 
stellung weckt, ihre Bertihrung sei jedem, auBer dem von ihr selbst 
zu ihrem Vermittler erwahlten Priester, verderblich. So werden die 
dem Gott geweihten Gegenstande tabu, weil sie eine besondere Hei- 
ligkeit genieBen. Ihre unerlaubte Bertihrung aber ladt den Zorn des 
Gottes auf den Tiiter und macht ihn in einem dem Heiligen ent¬ 
gegengesetzten Sinne tabu: der gottliche Zorn, den er auf sich ge- 
laden, kann sich auf die erstrecken, die auch ihn beriihrcn, und in 
einer natiirlichen Fortsetzung dieser Vorstellungsreihe trifift er das 
Heilige selbst. So befleckt der, der das Tabu des Heiligtums ver- 
letzt, sich und das Heiligtum. Aber wie dergestalt das Heilige durch 
den Unreincn unrein wird, so kann es auch umo*ekehrt den heilisfen, 


x ) Wellhausen, a. a. O. S. 109 f. 
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der ihm in der schuldigen Ehrfurcht nahe tritt. Darum wird der 
Beruf des Priesters selbst zu einem heiligen: der Tcmpel strahlt seine 
Heiligkeit zuriick auf ihn und auf alles was ihm zugehort, auf seine 
Gewander und die Gerate des Kultus. Ebenso schiitzt das Heilig- 
tum den Verfolgten und sogar den Verbrecher, der in ihm Zuflucht 
sucht: es iibertragt das Tabu, das ihm eigen ist, auch auf ihn. So 
kann hier die gleiche Handlung, je nach den Umstanden, unter denen 
sie geschieht, entgegengesetzte Folgen nach sich ziehen: den unbe- 
rechtigten Eindringling umgibt das Heiligtum mit dem Tabu der Un- 
reinheit, und es nimmt an dieser selbst teil; den Flichenden, der sich 
seinem Schutz anvertraut, umgibt es mit dem Tabu der Heiligkeit. 
Darum kann es kommen, daft die Wirkung, die der Kontakt mit 
dem Heiligen hervorbringt, schlieOlich unsicher zwischen bciden Mo- 
tiven schwankt. Der Mckkapilger muO, ehe er die Kaaba betritt, 
seine eigenen Kleider ablegen und reine anziehen 1 ). Als Grund wird 
angegeben, die gewohnlichen Kleider wtirden durch das Heiligtum 
selbst geheiligt und dadurch fiir die alltaglichen Zweckc unbrauch- 
bar gemacht. Der Grund kann aber moglicherweise auch darin lie- 
gen, daO man sich vorstcllt, das Heiligtum wiirde durch das Betreten 
in der zum gewohnlichen Gebrauch dienenden Kleidung entweiht, 
und es ist nicht unwahrscheinlich, daft in diesem Fall beide Motive 
urspriinglich zusammenwirkten. Docli in den allgemeinen Vorstellun- 
een hat wohl das zweite die Oberhand behalten. Wirkt es doch 
noch heute in unsern Feiertagsgewohnheiten nach. Der Werktags- 
anzug in der Kirche wird immer noch als eine Art Entweihung des 
Heiligtums empfunden, wenn auch die alten Tabuvorstellungen langst 
getilgt wurden. 

Diese Erscheinungen zeigen, daft das Tabu des Heiligen und des 
Unreinen noch lange Zeit nicht streng geschieden sind, und daft die¬ 
ses Ziel eigentlich erst da vollstandig erreicht wird, wo das Tabu der 
Unreinheit seine religiose Bedeutung zu verlieren anfangt. Denn wenn 
das noch ganz im primitive!! Damonenglauben wurzelnde Tabu trotz 
seiner Indifferenz im ganzen der Scheu vor dem Unreinen naher stehen 
mag, so leidet es keinen Zweifel, daft umgekehrt am Ende dieser 
Entwicklung nur noch das Tabu des Heiligen als religioser Affekt 


x ) R. Smith, Religion der Semiten, S. 116. 
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zuriickbleibt. Das Tabu des Unreinen dagegen ist jetzt vollig auf das 
Gebiet der Sitte und dcr Sittlichkeit hiniibergewandert. Daraus er- 
gibt sich schon, daft jene Ubertragung, die dem Tabu in seinen 
beiden Formen eigen ist, nicht etwa wie eine iiuflere Infektion be- 
trachtet vverden darf, mit der sie ja auf den ersten Blick eine gevvisse 
Ahnlichkeit hat. Denn in welchem Sinne das Tabu des Heiligen 
wirkt, dariiber entscheidet niemals die Berlihrung als solche, sondern 
der beglcitende Affekt. Das Heilige macht den, der sich in seinen 
Schutz begibt, selbst heilig, weil er es mit dem Gefiihl dieses Sch utz- 
bedtirfnisses aufsucht. Gegeniiber dem, der es unberechtigt und pro- 
fanen Sinnes beruhrt, bewahrt es dagegen die gleiche furchterregende 
Wirkung, die den neben den Gottern fortbestehenden damonischen 
Wesen und den Orten ihres Waltens eigen geblieben ist. So kann 
das Heiligtum den, der ihm nahekommt, ebensowohl heiligen wie 
beflecken. Ob es das cine oder andre tut, hangt aber ganz yon der 
Kichtung der Gefiihle ab, die an die Vorstellung der Beriihrung ge- 
bunden sind. Beide Formen des Tabu, die des Heiligen wie die des 
Unreinen, iibertragen sich also auch von dem Subjekt auf das Objekt 
nicht durch den auBeren Kontakt beider, sondern dieser selbst wirkt 
nur als der Erwecker der Affekte, die die eigentlichen Trager des 
Tabu sind. So macht das Heiligtum zunachst alles, was ihm ange- 
hort oder nahekommt, heilig, weil ihm diese Assoziation der Gefiihle 
so lange anhaftet, als sie keine besonderen Widerstande findet. 
Solche erheben sich erst da, wo der Unwiirdige dem Heiligen nahe¬ 
kommt. er befleckt nun sich selbst und iibertragt dann abermals in 
der ruckwirkenden Assoziation der subjektiven Gefiihle mit ihren 
Objekten diese Befleckung auf das Heilige, das jetzt besonderer 
Reinigungszeremonien bedarf, urn seine urspriingliche Heiligkeit 
wiederzuerlangen. 


c. Die Reinigungszeremonien. 

An die Vorstellung des Unreinen ist die der Reinigung untrenn- 
bar gekniipft. Wer einen verbotenen Gegenstand beruhrt hat, sucht 
der Spuren, die jener zuriickgelassen, ledig zu werden. Darum ist 
c dei Reini^un^ von Anfang an nicht Symbol, sondern 
Wirklichkeit, wie ja auch die moralische Befleckung, die durch die 
Verletzung der Tabugebote entsteht, und die sichtbare, die der be- 
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riihrenden Hand anhaftet, unmittelbar sich verbinden konnen. Das 
neugeborene Kind, die YVochnerin, das Blut des Erschlagenen, sie 
lassen Spuren zuriick, von denen sich der BetrofTene zu reinigen 
sucht. Mogen aber auch diese Erscheinungen den Zeremonien der 
Reinigung iiberall ihr sinnliches Substrat geben, so geschieht dies 
doch urspriinglich schon in der Form einer assoziativen Ubertragung, 
nicht in der einer Identitat beider Vorstellungen. Von einer solchen 
kann uni so weniger die Rede sein, als der primitive Mensch be- 
kanntlich von Reinlichkeitsbediirfnissen nicht sonderlich beschwert ist 
und daher auch jene sinnlichen Verunreinigungen als eigentlichc Be- 
fleckungen nur dann empfindet, wenn sich mit ihnen zugleich die 
Vorstellung einer damonischen Wirkung verbindet, die durch den 
Kontakt mit dem Gegenstand entsteht. Der Zauber fordert Gegen- 
zauber, und die Reinigungszercmonien haben daher ihrem inneren 
Wesen nach durchaus die Bcdcutung eines solchen. Die reinigende 
Tatigkeit erscheint als ihre adaquate Form, vveil die Bcriihrung des 
Verbotenen selbst als ein Ubcrgang schadigender StofTe aufgefaflt 
wird. Darum eben ist die Rcinigungszeremonie nicht ein Symbol, 
sondern die wirkliche Entfernung schadigender Einfliisse, die dem 
Gegenstand an sich anhaften oder auf ihn iibertragen worden sind. 
Die Reinigungszeremonie ist also ein Gegenzauber. Wie jeder Gegen- 
zauber, so geht aber auch dieser nicht selten in direkten Zauber iiber, 
indem die gleichen Reinigungszeremonien nun auch weiterhin ange- 
wandt werden, urn einem Menschen oder einem Gegenstand zauber- 
haftc Krafte mitzuteilen oder ihn zu heiligen. In beiden Formen, als 
Befreiung von Befleckung und als Heiligung, ist aber die Reinigungs¬ 
zeremonie an die Entwicklung der Begriffe des Unreinen und des 
Heiligen gebunden. In der Ausbreitung ihrer Herrschaft und in der 
Mannigfaltigkeit ihrer Formen gibt sie daher ein MaD ab fur die Ent- 
stehung und weitere Ausbildung dieser Gegensiitze. 

Als Hilfsmittel der Reinigung begegnen uns nun bei diesen 
mit dem Tabu und seiner Entwicklung eng zusammenhangenden Zere¬ 
monien ausschlieblich drei: das Wasser, dasFeuer, die beide direkt 
die Unreinheit austilgen sollen, und die Ubertragung auf andere 
Gegenstande, namentlich auf Tiere und Baume, die das namliche in- 
direkt durch einc Art Translokation dcr Befleckung auf ein anderes 
Objekt herbeizuflihren suchen. Fiir den Ursprung aller dieser Reini- 
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gungsmittel aus den Zaubervorstellungcn ist es aber in hohem Grade 
bezeichnend, daD gerade jenes unter ihnen, daft in der Weiterentwick- 
lung der Tabugebote bei den Kulturvolkern die groflte Rolle gespielt 
hat, das Wasser, bei den primitiven Stammen durchaus zuriicktritt, 
wahrend der Feuerzauber und die Ubertrasruncf auf andere lebende 
oder lebend gedachte Wesen von frtih an zu den wichtigsten Kult- 
zeremonien und magischen Mitteln gehoren. So begegnen uns bei 
den australischen wie den amerikanischen Naturvolkern hoch auf- 
lodernde Feuer inmitten der Festplatze als Mittelpunkte der rings um 
sie ausgefuhrten Festtiinze. Dabei vvird das Springen iiber den Fcuer- 
brand nicht selten als ein besonderer magischer Brauch geiibt. Bei der 
Mannervveihe der australischen Jiinglinge miissen diese in dichter 
Nahe der Flamme stehen, sicherlich urspriinglich nicht bloO, wie man 
es gedeutet hat, um ihre Standhaftigkeit zu erproben, sondern weil 
das Feuer eine ahnlich zauberhafte Wirkung auf sie ausiiben soil, wie 
sie auch der Bemalung und dem Einreiben mit stark riechenden 
pflanzlichen Stoffen zugeschrieben wird x ). In alien diescn Fallen hat 
das Feuer nicht sowohl die Bedeutung eines reinigenden als viel- 
mehr die eines direkten magischen Mittels: es iibt Zauber, noch 
keinen Gegenzauber aus, wie denn ja auf dieser Stufe jener Begriff 
des Unreinen, den die eigentliche Reinigungszeremonie voraussetzt, 
noch nicht vorhanden ist. Ebenso liegt die Sitte, am Grabe oder 
neben der Leiche eines Verstorbenen ein Feuer anzuztinden, den 
eigentlichen Reinigungszeremonien fern, da es nur aus der Furcht 
vor der wiederkommenden Seele entspringt, die iiberdies in den glei- 
chen Gebieten bald in der Fesselung* der Begrabenen, bald in dem 
Verbrennen der Leiche sich aufiern kann * 2 ). Eher diirften die in 
Nordamerika verbreiteten Schwitzhauser, in denen sich die herzu- 
gestromten Kultgenossen unter der Beihilfe groBer Massen von Tee 
durch reichlichen SchweiBerguB zu den Zeremonien vorbereiten, neben 
der Herbeifiihrung eines ekstatischen Zustandes eine magische Rei- 
nigung des Korpers bezwecken 3 ). Doch der ganze Charakter der 

x ) Uber Fenertiinze der Indianer vgl. W. Matthews, Ethnol. Report, Washington, 
V, 1S87, p. 432 ff. (Taf. XII). (jber australische Feuerzeremonien A. W. Howitt, The 
native Tribes of South-East Australia, p. 537 ^ Spencer and Gillen, The northern 
Tribes of Central Australia, p. 375 ff. 

3 ) Howitt, a. a. O. p. 452 ff. 

3 ) L. M. Turner, Ethnol. Rep. X, 1S94, p. 300 ff. J. O. Dorsey, ebend. p. 459 ff. 
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Vegetationsfeste, zu denen diese SchwciOkurcn als Vorbereitungen 
dienen, zeigt, daft es sich auch bei ihnen vielmehr um einen Zauber 
als um einen Gegenzauber handelt, wie er der eigentlichen Reini- 
gungszeremonie zugrunde liegt: der Teilnehmer an dem Feste will 
sich durch jene Vorbereitung in einen magischen Zustand versetzen, 
in dem er selbst eine damonische Wirkung ausiibt. 

d. Die Lustration durch Wasser. 

So fallt den 11 allem Anscheine nach der Ursprung der wirldichen 
Reinigungszeremonien mit der Scheidung des Tabu in jene Gegen- 
satze des Unreinen und des Heiligen zusammen, die auch in dieser 
Beziehung den Beginn einer hoheren Kultur bezeichnet. In dem 
gleichen Moment tritt aber dasjenige Reinigungsmittel in seine Rechte 
ein, das von nun an fast ausschlieOlich als Gegenzauber gegen jede 
Art von Befleckung dient: das Wasser. Schon in der Heimat der 
eigentlichen Tabugebrauche, in Polynesien, pflegt die Abwaschung 
mit Wasser die Aufhebung eines Tabu zu beglciten, wenn dieses, 
wie es oft geschieht, fiir cine bestimmte Frist auf einem Gegenstande 
geruht hat. Aber indem diese Abwaschung regelmaflig von dem 
Aussprechen heiliger Formeln und von andern magischen Zeremo- 
nien begleitet ist, dokumentiert sich hier schon das Wasser als ein 
Zaubermittel, das als Gegenzauber einen auf dem Gegenstand lasten- 
den Bann aufhebt*). So kann denn auch auf dieser Stufe der ersten 
Ausbildung des Lustrationsbegrififs gelegentlich wohl noch eine an- 
dere Flussigkeit, etwa der Saft einer Pflanze oder, wie bei den vor- 
islamitischen Arabern, das Blut eines Tieres, als Reinigungsmittel 
dienen 1 2 ). Doch handelt es sich in dem letzteren Fall wahrscheinlich 
schon um eine der Zwischenstufen zwischen Lustration und Opfer, 
wie sie gerade in den Anfangen dieser Entwicklung des Heiligungs- 
begriffs wohl nicht selten vorkommen. Auch konnten diese Ab- 
weichungen den Siegeszug, den das Wasser als zauberhaftes Reini¬ 
gungsmittel und als ein unentbehrliches Vehikel der hicrher gehorigen 
Kultzeremonien bei alien Kulturvolkern angetreten hat, nicht auf- 
halten. Bekanntlich meinte Liebig, fiir die Stufe der Zivilisation konne 


1 ) Waitz-Gerland, Anthropologic der Naturvolker, VI, S. 361 f. 

2 ) Wellhausen, Reste'arabischen Heidentums 2 , S. 127. 

Wundt, Volkcrpsychologie 11 , 2 . 
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der Verbrauch an Seife als MaOstab gelten. Da sicli die alten Kultur- 
volker des Besitzes der Seife noch nicht erfreuten, so wiirde wohl 
richtiger an die Stelle der Seife das Wasser zu setzen sein. Dann 
wiirde man aber sagen konnen, nicht bloO die Stufe der Kultur, 
sondern auch die des Kultus halte innerhalb langer Perioden reli- 
gioser Entwicklung annahernd gleichen Schritt mit der Anwendung 
des Wassers zur Reinigungszeremonie. Vielleicht besteht in die- 
sem Fall sogar zwischen beiden, zwischen dem Wasser als Kult- 
mittel und dem Wasser als auOerem Kulturmittel, ein naherer Zu- 
sammenhang, nur daD er der umgekehrte von dem ist, den man 
anzunehmen pflegt. Von der uns gelaufigen Vorstellung der .iufleren 
Reinigung durch das Wasser ausgehend, sieht man in der Lustra- 
tionszeremonie eine symbolische Handlung, bei der jener sinnliche 
Begriff der Reinigung auf das moralische und religiose Gebiet iiber- 
tragen wurde. Doch diese symbolische Deutung mag fiir unsere heu- 
tige Vorstellung zutreffend sein, fiir den Ursprung der Zeremonien ist 
sie es jedenfalls nicht, sondern hier hat die Entfernung des Unreinen, 
das durch Verletzung der Tabugebote entstanden ist, eine ilnmittel- 
bare reale Bedeutung, selbst wenn eine korperliche Verunreinigung mit 
jener Verletzung nicht im geringstcn verbunden war. So sehen wir denn 
auch, daO in der Anwendung der Abwaschung und des reinigenden 
Bades auf den eigenen Korper und auf die Gegenstande der Um- 
gebung eine systematische Korperpflege bei den Kulturvolkern zu- 
nachst ganz auf religiosem Boden entstanden ist. Wahrend der 
Naturmensch auf einer Stufe, die der Entwicklung der Tabugebote 
vorausgeht, wohl seinen Korper schmiickt und bemalt, aber an dessen 
Reinigung um so weniger denkt, da diese Schmuckmittel selbst der Rein- 
haltung meist widerstreiten, wird das Leben des frommen Brahmanen 
zu einem nicht geringen Teil durch die peinlichste Befolgung der Rei- 
nigungsvorschriften und der mehrmaligen taglichen Bader ausgefiillt, 
durch die er Leib und Seele von allem Unreinen zu befreien und so 
sich selbst zu heiligen meint. So scheint es denn, als wenn jene 
Beachtung der auOeren Reinlichkeit, die wir als eine der Errungen- 
schaften der hoheren Kultur ansehen, ursprtinglich selbst eine Wir- 
kung der allmahlich ihres religiosen Charakters entkleideten Zere- 
monie der Lustration sei. 

Nicht minder ausgebildet ist das Ritual der Wasserreinigung bei 
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den semitischen Volkern, von denen es teilvveise auch das Christentum 
iibernommen hat. In dem levitischen Priesterkodex sehen wir diese 
Lustrationsvorschriften in eine Ordnung gebracht, in der die ver- 
schiedenen Grade der Befleckung und der ihr entsprechenden Reini- 
gung sorgfaltig abgestuft sind. In den leichtesten Fallen geniigt die 
bloBe Abwaschung, in schwereren kommt dazu die Reinigung durch 
Feuer oder die Vernichtung des Gegenstandes, der mit dem Unreinen 
in Bertihrung trat. In den schwersten endlich und besonders da, wo 
der Mensch selbst durch seine Schuld unrein geworden, geniigt die 
Lustration als solche nicht mehr, sondern das Siihnopfer muB sich 
mit ihr verbinden, dessen nahe Verwandtschaft mit den Reinigungs- 
zeremonien hieraus deutlich zu erkennen ist. Sie tritt im jiidischcn 
Ritus auch noch darin hervor, daB in ihm, ebenso wie in dem man- 
cher anderer semitischer und afrikanischer Volker, die weit verbreitete 
YVasserlustration des Neugeborenen, die Taufe, durch ein Opfer, 
namlich durch die Beschneidung, ersetzt ist. Im iibrigen ist die 
Taufe wohl nicht bloB eine der vcrbreitetsten, sondern auch eine 
der dauerndsten Formen der Lustration 1 ). Bei ihr ist zugleich der 
alien diesen Reinigungszeremonien eigene magische Charakter sowie 
die jederzeit mogliche Rtickverwandlung der Bcdeutung eines Gegen- 
zaubers in den des direkten Zaubers unverkennbar. Die Taufe will 
nicht bloB von der jedem Menschen angeborenen Befleckung und 
Schuld reinigen, sondern sie will auch gegen kiinftige Anfechtung 
schiitzen. 

Bleibt diese Anschauung von der doppelseitigen Bcdeutung der 
Reinigungszeremonien auf alien Stufen wesentlich die gleiche, so 
tritt nun aber die Abhangigkeit dieser Riten und zugleich ihre Be- 
ziehung zu der fortschreitenden Kultur vornehmlich darin zutage, daB 
die hierher gehorigen Brauche immer mehr aus dem Gcbiet der in- 
dividuellen Vorschrift und der taglichen Gewohnheit in das des offent- 
lichen Kultus hinuberwandern. In der ausgesprochensten Weise zeigen 
dies die Kultusordnungen der Romer, bei denen sich das gesamte 
offentliche Leben in den regelmaBig sich wiederholenden Festbrau- 
chen spiegelt, bei denen als wesentliche Bestandteile auBerdem die 
Lustrationen hervortretcn, durch die man alles, was Gegenstand des 


*) Vgl. die Ubersicht bei E. B. Tylor, Die Anfange der Kultur, II, S. 436 ff. 

21* 
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allgemeinen Interesses ist, die Stadt, den Acker, das Heer vor der 
Schlacht, die Flotte, endlich die Biirgerschaft selbst bei Gelegenheit des 
Zcnsus, durch Lustrationen gegen Unheil zu schiitzen sucht. Freilich 
hat dabei zugleich die Reinigungszeremonie, indem sie sich einer all- 
gemeineren Feier mit Umziigen, Kulttanzen und Opfern eingliederte, 
verwickeltere Gestalten angenommen: mit der Reinigung durch Wasser, 
dem zunachst der Ausdruck entlehnt ist, verbindet sich die durch 
Feuer, die Anwendung von Gebetsformeln und andern magischen 
Handlungen, endlich und vornehmlich das Opfer, das sich auch hierin 
wieder als eine der Reinigung nach Zweck und Bedeutung venvandte 
Siihnezeremonie kundgibt*). 

Wahrend so in den reicher entwickelten Lustrationskulten das 
Wasser mehr und mehr seine urspriingliche Bedeutung einbiiflt, ge- 
winnt es nun aber einen gewissen Ersatz in dem Glauben an die 
magische Kraft heiliger Quellen und Fltisse sowie eines durch 
besondere Zeremonien vorbereiteten heiligen Wassers. Auf bei- 
den Wegen bewahrt es nocli auf lange hinaus innerhalb engerer 
Grenzen seine alte Bedeutung als Lustrationsmittel. Dabei schopft 
die erste dieser Formen, der Glaube an die heiligen Wasser, der in 
die Friihzeit aller Kulturvolker hinaufreicht, seine Kraft zum Teil 
wohl aus der tatsachlichen Heilwirkung mancher unter ihnen sowie 
aus dem belebenden EinfluD, den der frisch hervorsprudelnde Quell 
auf die Vegetation wie auf Menschen und Tiere ausiibt. Durch 
die Verbindungen, die er hier mit den Vorstellungen schiitzender 
Genien oder besonderer Quell- und Fluflgotter eingeht, verweben 
sich zugleich die Lustrationskulte mit dem Naturmythus. Immerhin 
lii£ 3 t die naheliegende Assoziation des Bades mit der Reinigung von 
der Krankheit die alte Vorstellung nicht untergehen. Namentlich 
bleibt diese da erhalten, wo die Krankheit selbst, wie es auf primi- 
tiven Stufen zu geschehen pflegt, als Behexung durch eine damo- 
nische Macht, oder wo sie, wie sich die gleiche Anschauung spa- 
ter gestaltet, als eine gottliche Strafe oder Priifung aufgefaOt wird. 
Hier wirkt dann die heilende Kraft der Quelle als Gegenzauber, der 
nun unter der Wirkung der naturmytliologischen Quellengottheiten 


x ) Vgl. Preller-Jordan, Romische Mythologie 3 , I, S. 419 fif. Wissowa, Religion 
und Kultus der Rdmer, S. 130, 327 f., 349 f. 
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selbst auf ein gottliches Eingreifen gedeutet wird. Indem der Glaube 
an diese magische Wirkung der Quellen ubrigens an deren wirk- 
liche Heilkraft durchaus nicht gebunden zu sein braucht, kommt 
darin nochmals eine Beziehung zum Vorschein, die bis in die friihesten 
Anfange des Lustrationsglaubens zuriickreicht. Schon in der Heimat 
des ausgebildeten Tabu, in Polynesien und Melanesien, gilt ja die Krank- 
heit, die einen Menschen befallt, haufig als die direkte Wirkung einer 
Verletzung der Tabugebote; und namentlich Hautkrankheiten werden 
auf die Bertihrung tabuierter Gegenstandc zuriickgefiihrt (S. 310). Ebenso 
kann nun aber auch das Tabu selbst von einem Menschen auf den 
andern iibertragcn werden, oder eine besonders geheiligte Person, ein 
Hauptling oder Priester, kann durch seine Beriihrung die Wirkung einer 
Tabuverletzung wieder aufheben und dadurch Krankheiten, besonders 
Hautkrankheiten heilen, — eine riicklaufige Assoziation, wie sie im 
Gebiet der magischen Vorstellungen iiberaus haufig vorkommt’). 
Zugleich bringt es nun aber die hin- und herspringende Natur dieser 
Assoziationen mit sich, dafl sich schwer sagen lafit, wo im einzelnen 
Fall der Ausgangspunkt solcher Ubertragungen liegt. Immerhin wird 
man im Hinblick auf das Alter der Tabugebrauche wohl annehmen 
diirfen, daO im allgemeinen die Furcht vor der damonischen Wirkung 
der verbotenen Beriihrung auf der einen und der Glaube an den 
damonischen Ursprung der Krankheit auf der andern Seite das Erste 
gewesen ist, worauf dann in weiterer Folge der Glaube an die 
schutzende und heilende Wirkung anderer tabuierter Personen oder 
Gegenstande sich anschloO, unter welch letzteren wieder das heilige 
Wasscr durch seine Affinitat zu den Lustrationsvorstellungen in erster 
Linie stand. 

Hieraus ergibt sich zugleich, daft die zweite Form einer beschrank- 
teren Anwendung des Wassers zu Rcinigungszeremonien, die des 
geweihten Wassers, eigentlich nur eine Untcrart der ersten ist. 
In den jiidischen wie in den griechisch-romischen Tempeln waren 
die Lustration beim Eingang in den heiligen Raum und die Be- 
sprengung mit Wasser als Reinigungszeremonie im Gebrauch. Aber 
dazu geniigte gewohnliches Wasser, wie es seit alter Zeit zu solchen 

l ) Waitz-Gerland, a. a. O. VI, S. 354. Frazer, The golden Bough l 2 , I, p. 322 f. 

(wo auch analoge Vorstellungen iiber die heilende Kraft, die noch den Konigen von 
Frankreich und England zugeschrieben wurde, berichtet sind). 
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Zwecken verwendet worden war. Ahnlich geschah dies im Christen- 
tum der ersten Jahrhunderte. Indem jedoch bei der Ausbreitung 
desselbeti zugleich das Bediirfnis einheitlicher Normen fur die kirch- 
lichen Gebrauche zunahm, wurden vom 4. Jahrhundert an auch jene 
Reinigimgszeremonien in dem Sinne ubereinstimmend gestaltet, daft 
man sie ideell wenigstens mit dem Wasser des heiligen Flusses, des 
Jordan, vornahm. Daher die griechisch-katholische Kirche noch 
heute das Fest der alljahrlichen Wasservveihe das »Jordansfest« nennt. 
Durch die feierliche Weihe wird hier das gewohnliche Wasser in 
Jordanswasser iibergefiihrt, um nun als solches seine heiligende Wir- 
kung auszuiiben. So verrat diese letzte Form der Lustration noch 
einmal mit besonderer Deutlichkeit den magischen, durch eine blofl 
symbolische Deutung nicht zu erschopfenden Charakter dieser Brau- 
che. In der Tat haben sie sich hier offenbar wieder in zwei Zauber- 
handlungen geschieden: zuerst wird gewohnliches Wasser auf magi- 
schem Wege in das Wasser des heiligen Flusses umgewandelt, und 
dann werden mit diesem letztercn magische Flandlungen verrichtet. 

e. Die Lustration durch Feuer. 

Das Feuer ist als magisches Reinigungsmittcl wahrscheinlich alter 
als das Wasser. Bildet es doch schon einen Bestandteil jener Zauber- 
bniuche, die in einem der Entwicklung des Tabu vorausgehenden 
Kulturzustande die Vorstufen der Lustrationsriten bilden. (Siehe oben 
S. 262, 320.) Doch finden sich auch beidc Forrnen von friih an neben- 
einander. Besonders als Lustration des Neugeborenen kommt neben 
der Wasserreinigung, die wohl in diesem Fall nicht immer von ritu- 
eller Natur ist, eine Art Feuertaufe vor, indem das Kind liber ein 
Feuer gehalten oder um ein solches herumgetragen wird 1 ). Auch 
die Lustration bei Todesfallen bestelit nicht selten in der kombinier- 
ten Anwendung beider Reinigungsmittel. So umwandelten bei den 
Indern die Verwandten des Verstorbenen zuerst den Scheiterhaufen 
wahrend oder nach der Verbrennung, um dann in den Kleidern, 
in denen sie die Leiche geleitet, ein Reinigungsbad zu nehmen 2 ). 
Dabei scheint der erste Teil dieser Zeremonie abermals auf den 

x ) Tylor, Anfange der Kultur, II, S. 432 f. 

2 ) J°By, i R Biihlers Grundriii der indo - arischen Philologie, Art. Recht und 
Sitte, Bd. II, S, S. 155. 
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ursprunglichen Zusammenhang auch der Leichenverbrennung mit den 
Reinigungszeremonien hinzuweisen, dessen bercits oben (S. 69 f.) ge- 
dacht wurde. Ahnlich scheint bei den offentlichen Lustrationsfesten 
wie bei den privaten Reinigungsbrauchen der Griechen und Romer 
das Feuer auf dem Opferherd zwischen einem Mittel zur Verbrennung 
des Opfers und einem Reinigungsmittel mitten inne zu stehen. Dar- 
auf deutet namentlich der Brauch hin, daB das Opfer zunachst in 
feierlichem Umzug urn den Feueraltar gefiihrt, und daB auf diesem 
zunachst wohlriechendes Raucherwerk verbrannt wurde, bevor die 
eigentliche Opferhandlung begann. Wie das Feuer, so gait nacli 
einer bei den orientalischen Volkern weit verbreiteten und von ihnen 
aus auch auf das Abendland iibergegangenen Anschauung der YY eih- 
rauch ebenso wie die Salbung mit wohlriechenden Olcn als ein Rei¬ 
nigungsmittel, das wahrscheinlich in der religiosen Lustration seinen 
Ursprung genommen hat und von da aus erst in den profanen Ge- 
brauch tibergegangen ist. In beiden h alien vervvandelt sich duich 
eine nalieliegende Assoziation die Vorstellung der Duftsphare in die 
einer Schutzsphare, wahrend dem Rauch auBerdem noch die weitere 
mit der reinigenden Kraft des Feuers zu Hilfe kommt. Diese Ver- 
bindungen sind fiir das naive religiose Gemiit von so zwingender Art, 
daB bekanntlich noch die christliche Kirche diese alten Lustrations- 
brauche, wenngleich zogernd, sich ancignete. Aber nachdem sie ein- 
mal Eingang gefunden, ist hier unter dem EinfluB der platonischen 
Vorstellungen von einer Lauterung der Seele die Anschauung von 
der reinigenden Macht des Feuers schlieBlich in der Lehre vom Fege- 
feuer zu einem wichtigen Bestandteil der christlichen Eschatologie 
geworden 1 ). Aus dem Jenseits ist dann diese Anschauung wiederum 
in das Dicsseits zuriickgewandert, als die mittelalterliche Kirche den 
Tod im Feuer zur spezifischen Strafe der Ketzerei erhob. Nebcn 
den Motiven, die hier nach der grausamsten Strafe suchen lieBen, 
war an dieser Wahl jedenfalls die Vorstellung der reinigenden und 
siihnenden Kraft des Feuers nicht unbeteiligt. In diesem Sinne ist 
denn auch der Tod auf dem Scheiterhaufen gelegentlich eine »Feuer- 
taufe« genannt worden, nach dem Wort des Taufers Johannes, der 
von dem ihm folgenden Messias vorausverkiindet, er werde nicht mit 


x ) Vgl. Harnack. Dogmengeschichte 2 , I, S. 526 ; II, S. 67 . 
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Wasser, sondern mit heiligem Geist und mit Feuer taufen (Math. 4,11) 
cine Parallele, die abermals die beiden allverbreiteten magischen 
Reinigungsformen zusammenstellt und dabei zugleich das Feuer als 
die vollkommenere kennzeichnet. 

f. Die Reinigung durch inagische Dbertragung. 

Gegenuber diesen beiden Formen tritt nun die dritte, indirekte 
Form der Reinigung, die der Ubertragung, verhaltnismabig zurtick. 
Zugleich aber leuchtet bei ihr die Affinitat aller dieser Zeremonien 
mit den Zaubervorstellungen besonders hervor, da das Moment der 
Reinigung hier nur eine einzelne Seite eines im iibrigen ganz den 
Zauberbrauchen sich einordncnden Ritus bildet, der auberdem be- 
reits weit in das Gebiet der Damonenvorstellungen hiniiberreicht. 
So mag es denn hier geniigen, aui die beiden Hauptrichtungen hin- 
zuweisen, in denen sich diese Reinigungsriten bewegen. Die eine 
umfabt solche Ubertragungen, bei denen die Unreinheit oder Schuld 
von einem einzelnen Menschen, seltener von irgendeiner Gesamtheit, 
einer Stadt oder Gemeinde, auf einen leblosen auberen Gegenstand 
oder auch auf Baume und Pflanzen iibertragen wird. Die hierher 
gehorigen Erscheinungen beziehen sich durchweg auf die Ubertra- 
gung von Krankheiten. Sie gehoren zu den Reinigungen, da die 
Krankheit selbst als eine auf damonischem Wege cntstandene Un¬ 
reinheit oder als Besitzergreifung durch einen Damon aufgefabt wird, 
dessen man sich durch einen Gegenzauber zu entledigen sucht. So 
begegnen uns denn auch hier die beiden weit verbreiteten Zauber- 
riten, deren friiher gedacht wurde: das Festlegen des Ubels in einem 
Baum oder andern auberen Gegenstand durch Einschlagen eines Na¬ 
gels oder durch Umlegen einer Binde, und das Vergraben eines von 
dem Korper des Ergriffenen herrtihrenden Objekts, namentlich eines 
solchen, das, wie Haare, Nagel, Speichel, als Seelentrager gilt, in der 
Erde. (Vgl. oben S. 193 f.) In engerem auberem wie innerem Zu- 
sammenhang mit den andern Reinigungsformen steht die zweite Art 
der Ubertragung, die auf ein lebendes Tier, die sich freilich zugleich 
sehr nahe mit den Tierverwandlungen der Psyche beruhrt und iiber- 
dies direkt in die eigentlichen Damonenvorstellungen iibergeht. Dab 
durch Anhauchen, durch eine Beschworungsformel, die man einem 
Tier ins Ohr sagt, oder auch durch die blobe Beriihrung mit ihm 
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Krankheiten vom Menschen auf Tiere iibertragen werden konnen, ist 
ein weit liber alle Lander und Zeiten verbreiteter Volksglaube 1 ). Man 
darf wohl annehmen, daft hier wieder im Hintergrunde die alte Vor- 
stellung von der in Tiergestalt aus dem Korper fliehenden Seele steht. 
Indem man Fiebcr, Wahnsinn, Epilepsie und ahnliche Zustande als 
Bedrangungen der eigenen Seele durch einen in den Korper ge- 
zaubcrten tierahniichen Damon auffaftt, wird auch die Befreiung von 
diesen Zustanden analog der Trennung der Seele vom Korper gedacht. 
Daher denn bald der Damon selbst in der Form eines Tieres ent- 
weichen kann, was wohl die urspriinglichere Vorstellung ist, bald aber 
auch unsichtbar in irgendein schon vorhandenes Tier iibergeht. In 
der letzteren Form begegnet uns diese Reinigungsform unter den 
Wundern Jesu in der bekannten Legende von den ausgetriebenen 
Damonen, denen Jesus befiehlt, aus dem Menschen, der von ihnen 
besessen ist, in eine Schweineherde zu fahren, worauf sie mit dieser 
in den nahen See stiirzen und ertrinken (Luk. 8, 30 fif.). Lcbendigef 
noch und zugleich in seiner engen Beziehung zu den sonstigen Rei- 
nigungszeremonien zeigt uns diesen Ubergang in das Tier der Siinden- 
bock Aarons. Nachdcm Aaron das Hciligtum und den Altar Jahwes 
entsiihnt hat, nimmt er einen lebendigen Bock, stemmt seine beiden 
Hande auf dessen Kopf und bekennt iiber ihm alle Verschuldungen 
Israels, worauf dann der Bock in die Wiiste entsendet wird, damit er die 
Verschuldungen des Volkes in eine abgelegene Gegcnd hinwegtrage 
(3. Mos. 16, 20—22). Hier ist es nicht die Krankheit, die den ein- 
zelnen bcfallt, sondcrn die Siinde des ganzen Volkes gegen seinen 
Gott, die als ein Damon aufgefaflt wird, der es ergriffen habe, und 
von dem es sich nun durch eine solche Ubertragung befreien soil. 
Bei der Schwere der Verschuldung geniigt nun aber diese magischc 
Ubertragung nicht mehr, sondern sie muO sich mit den andern For- 
men der Reinigung und vor allem mit dem Opfer verbindcn, das hier 
den Rcinigungszeremonien als eine sie erganzcnde hohere Form der 
Siihne zur Seite tritt. 


*) Eine reiclie Sammlung von Beispielen fur diese wie fur andere Formen der 
Ubertragung von Krankheiten und andern Cbeln gibt Frazer, The golden Bough 2 , 

m, p. 1 ir. 
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g. Der Ursprung des Opfers. 

Das Opfer ist eine der wichtigsten und interessantesten Erschei- 
nungen der religiosen Entwicklung. Neben dem Gebet ist es wohl 
diejenige, die in ihren wechselnden Formen die einzelnen Phasen 
dieser Entwicklung am treuesten spiegelt. Indem es aber nicht wie 
jenes ein blotter Ausdruck der Gesinnung in Lied und Rede ist, son- 
dern von friih an in die religiose Zercmonie als lebendige Ham Hung 
eingreift, ist es als Ausdruck religioser Gesinnung wie in seiner Riick- 
wirkung auf Brauch und Sitte des taglichen Lebens dem Gebet iiber- 
legen. Diesen vielseitigen Bcziehungcn entspricht es zugleich. datt 
das Opfer unter alien Kultzeremonien wohl dem eingreifendsten Be- 
deutungswandel unterworfen ist. Darum kann es hier noch nicht 
unsere Aufgabe sein, das Opfer in seiner ganzen, auf das engste 
mit der Entwicklung der religiosen Ideen verwcbten Geschichte zu 
verfolgen, sondern wir miissen uns an dieser Stelle darauf beschran- 
ken, den psychologischen Verbindungen nachzugehen, die von dem 
Tabu und den aus ihm entsprungenen magischen Brauchen zu dem 
Opferkultus hiniiberreichen. Auf diese Verbindungen wiesen uns 
aber die Reinigungszeremonien schon iibcrall hin, da sie bald als 
Vorstufen, bald als Erganzungen eines Opfers sich darstellten, wo- 
bei sie mit diesem zunachst in dem allgemeinen Zweck iiberein- 
stimmcn, die durch die Verletzung von Tabugeboten oder von 
sonstigen gottlichen Ordnungen entstandene Befleckung ungeschehen 
zu machen. So ist das Opfer darin den Reinigungsbrauchen ver- 
wandt, datt es sich gleichfalls dem allgemeinen Begriff der Siihne- 
zeremonien unterordnet. Es ist die hochste, die am tiefsten in die 
Lebensordnungen eingreifende unter ihnen, ebcn darum aber auch 
diejenige, die ftir die wirksamste gilt, und die nach Form und Inhalt 
die mannigfaltigsten Anpassungen an die jeweils herrschenden reli¬ 
giosen Anschauungen und Bediirfnisse gestattct. 

Dieser Zusammenhang mit den Reinigungszeremonien weist schon 
darauf hin, datt auch das Opfer nicht zu den ursprunglichen Lebens¬ 
ordnungen geliort, sondern daft es eine bestimmte Entwicklung der 
mythologischen Vorstellungen voraussetzt. In der Tat bestatigt das 
die ethnologische Beobachtung. Naturvolker ohne Seelenvorstellun¬ 
gen und Zauberglauben gibt es, wenn jemals solche existiert haben, 
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sresfenwartig’ auf der Erde nicht; und auch der Totemismus ist ent- 
weder schon ausgebildet oder sogar in wieder riickstandig geworde- 
nen Formen bereits auf sehr primitiven Stufen zu finden. Aber 
das Opfer gleicht darin den Reinigungszeremonien, dafl es fehlen 
oder erst in keimartigen Anfangen vorhanden sein kann, wo alle 
jene andern Elemente primitiver Mythologie reich ausgebildet sind. 
Ja das Opfer ist offenbar noch weniger als die Lustration eine ur- 
spriingliche Kultusform. Mindestens ein irgendwie ausgebildeter Opfer- 
kult setzt stets schon eine gewisse Kultur voraus, wie sie etwa dem 
Nomadentum und dem beginnenden Ackerbau entspricht. So be- 
stehen die Totemfeste und die Mannerweihen der primitiven Stamme 
aus Tanzen, Gesangen und sonstigen zeremoniellen Handlungen, in 
denen entweder die mythische Geschichte eines Totem oder die her- 
beigewiinschten Ereignisse, wie Erfolg auf der Jagd, Vermehrung der 
Zaubermittel, dargestellt werden. Sie tragen also samt und sonders 
den Charakter von Zauberhandlungen an sich, in keiner Weise aber 
den eines Opfers, bei dem man etwa durch Hingabe eines Gegen- 
standes einen Damon oder Gott zu verpflichten sucht 1 ). In Amerika 
findet sich ein entwickelter Opferkultus nur bei den Kulturvolkern 
Perus und Mexikos mit ihrer reich ausgebildeten Naturmythologie. 
Dagegen fehlt den gewohnlich als Opfer bezeichneten Zeremonien 
der amerikanischen Naturvolker durchweg ein Merkmal, das fiir die 
entwickelteren Opfervorstellungen wesentlich ist: das Moment der 
Genugtuung und der Bulk fur begangene Vcrschuldung. Die Opfer- 
gaben, die der Indianer an Tabak, Korn, Tieren oder an andern 
Objekten darbringt, wollen einen Zauber auf die Damonen ausiiben, 
damit sie Regen senden oder sonstige Wiinsclie erftillen. Andere 
Beweggriinde als die dcs Zaubers scheinen aber noch ganz zu 
fehlen 2 ). Ein weiteres Opfermotiv mchr individueller Art, das wohl 

x ) Vgl. besonders die eingehende Schilderung der australischen Kult- und Fest- 
brauche bei Spencer and Gillen, The northern Tribes of Central Australia, p. 177 ff., 
328 ff. 

2 ) Vgl. z. B. die Schilderungen solcher Opferzeremonien bei J. G. Dorsey, Sioux 
Cults, Ethnol. Report, XI, 1894, p. 377 ff-, und M. C. Stevenson, The Zuni Indians, 
ebend. XXIII, 1904, p. 185 ft*. Wo sich ausgebildetere Opferzeremonien finden, da ist 
eine frUhere Beeinflussung durch die Kulturvolker der Anden, namentlich die Mexi- 
kaner, und eine spiitere durch das Christentum nicht ausgeschlossen. Auch ist es nicht 
unwahrscheinlich, dafi hier, wie in andern Gebieten der amerikanischen Mythologie, 
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ebenfalls nirgends ganz fehlt, begegnet uns in besonders ausgepragter 
Gestalt auf afrikanischem Boden, sowohl bei den eigentlichen Veger- 
volkern wie bei den Bantustammen, in der Ausstattung der Leiche 
bei dem Begrabnis mit den Gcgenstanden ihres taglichen Bediirf- 
nisses, mit Kleidung, Waffen und Nahrungsmitteln, vor allem aber 
mit den Tieren und Menschen, die die kiinftige Umgebung des Ver- 
storbenen bilden sollen. Auch dieses Totenopfer enthalt von dem 
Motiv der Siihne nodi keine Spur. Es kann sich jedoch in ein Siihn- 
opfer umwandeln, wenn zunachst die abgeschiedene Seele als ein zu 
fiirchtendes und durch Gaben zu gewinnendes damonisches VVesen 
aufgefafit, und wenn dann auf einer weiteren Stufe dieses Bedeutungs- 
wandels die ahnliche Opferspende auf einen Gott iibertragen wird. 
Sichtlich ist diese spezifische Ausbildung des Totenopfers, wie sie 
bei den afrikanischen Rassen vorkommt, wiederum unter dem Zwang 
jener politischen Entwicklung eingetreten, die hier zu despotischen 
Herrschaftsformen mit der sie begleitenden starkcn Standescheidung 
gefiihrt hat. Denn die Hauptlinge und Vornehmcn sind es, die bei 
ihrem Tod massenhafte Opfer an Tier- und Menschenleben heischen, 
durch die sie sclbst schon in die Sphare furchterregender gottlicher 
VVesen erhoben werden 1 ). Gegeniiber diesen Erscheinungen des 
Zauber- und des Totenopfers, die in ihrer Vereinzelung nicht sowohl 
ausgebiidete als vorbereitende Formen sind, bieten nun die eigent¬ 
lichen Tabugebiete das Opfer zum erstenmal in mannigfachcn Ge- 
stalten und zugleich in einem Zusammenhang mit den Reinigungs- 
zeremonien, wie er uns als cine Erganzung der letztcren oben bereits 
begegnet ist. Als eine solche Erganzung wird es iiberall da vjerlangt, 
wo die Reinigung fiir sich allein nicht als eine vollauf geniigende 
Siihne einer vorangegangenen Befleckung oder Schuld empfundcn 
wird. Von hier ausgehend hatte sich das Opfer in Polynesien und 
den angrenzenden Inseln nach den Berichten der alteren Reisen- 
den, denen die Kultur dieser Gebiete noch in ihrer urspriinglicheren 


in den Berichten der Forschungsreisenden und Missionare, wie sie z. B. noch Waitz 
zusamraengestellt hat (Anthropologie der Naturvolker, III, S. 207 ff.), die Beobachtun- 
gen dadurch getriibt sind, daB man die bekannten Opfervorstellungen der Kultarvolker 
in die den Opferriten auBerlich ahnlichen Zauberzeremonien hineindeutete. 

x ) Krapf, Reisen in Ostafrika, 1S5S, S. 186 flf. Wangemann, Die Berliner Mission 
im Basuto-Lande, 1877, S. 28 ft'. 
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Gestalt zuganglich war, bereits nach den mannigfaltigsten Richtungen 
hin ausgebildet. Es kam als Bittopfer wie als Dankopfer bei Aus- 
saat und Ernte vor, bei Beginn wie bei gliicklicher Beendigung eines 
Krieges, als Spende Einzelner an Hauptlinge und Priester, um ihre 
Vermittelung bei den Gottern zu gewinnen, dann aber auch — und 
dies ist vor allem bezeichnend — als offcntliches Opfer, um das 
durch die Vcrletzung eines Tabu eingetretene oder befiirchtete Un- 
heil abzuwenden. Besonders im Zusammenhang mit diesem letzteren 
Fall wird auch des Menschenopfers gedacht. Als eine individuclle 
und zugleich partielle Form des letzteren kann wohl die besonders 
auf Tonga verbreitete Sitte angesehen werden, daft sich bei Er- 
krankung eines Fiirsten geringere Leute oder deren Angehorige 
einzelne Finger abschnitten, um durch dieses Opfer die Genesung 
jenes zu bewirken. Da man allgemein die Krankheit aus der 
Verletzung eines Tabu ableitete, so haben auch diese Selbstver- 
stiimmelungen die Bedeutung von Suhnopfern, durch die man die 
begangene Schuld aufzuheben suchte 1 ). So erwachst hier sichtlich 
unmittelbar aus den Tabuvorstellungen heraus als eine neue, voll- 
kommenste Form des Opfers die des Siihnopfers. Es tritt diesem 
Ursprung gemaO in nachste Verbindung mit den Reinigungszeremo- 
nien, wie es denn als Erganzung der letzteren noch in alle Opfer- 
brauche der Kulturvolker, am ausgcsprochensten in die der Semiten 
hereinragt. Hier hat es sich insbesondere bei den Isracliten zur 
Hauptform des Opfers erhoben, so dafl nun diese cinseitige Aus- 
bildung der Opferidee zugleich das aus den namlichen Motiven her- 
vorgegangene Uberwuchern der Reinigungszeremonien und der ihnen 
entsprechenden Speisegebote und -verbote erklart. 

Gleichzeitig mit der Aufnahme der Siihncvorstcllung in den Opfer- 
brauch hat sich nun dieser iiber weitere Gebiete des Lebens aus- 
gebreitet. Zwar bewahrt er auch jetzt noch in alien seinen Ge- 
staltungen jenen Charakter einer Zauberzcremonie, der ihm in seinen 
primitivsten Formen allcin eigen war. Aber er nimmt dabei neue 
Motive in sich auf, wie das schon die polyncsichen Uberlieferungen 
andeuten: neben -das Bittopfer, in dcm die alte Zaubervorstellung 
noch am kraftigsten nachwirkt, stellt sich das Dankopfer, das sie 


x ) Waitz-Gerland, a. a. O. VI, S. 373, 397. 
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nur noch in dem Motiv der Erhaltung der Gunst der Damonen und 
Gotter fur die Zukunft enthalt. Ebenso bewahrt das Totenopfer zu- 
nachst seine alte Bedeutung. Doch unter dem Einflufl der iibrigen 
Opferformen verwandelt es sich allmahlich aus einem Opfer, das dem 
To ten oder dem Damon, der aus seiner Seele entsteht, gebracht 
wird, in ein den Gottern gespendetes, durch das ihre Gunst fiir jenen 
gewonnen werden soil. All solchen Motivwandel wiirde man griind- 
lich miftverstehen, wollte man ihn entweder als cine vollige Neu- 
bildung aus Ideen, die zuvor noch nicht vorhanden waren, oder gar 
als eine willkurliche Erfindung betrachten, also etwa aus einer priester- 
lichen Institution ableiten. Wie jene primitivsten Formen des Zauber- 
und des Totenopfers eine natiirliche AuOerung der Anschauungen 
auf der ihnen entsprechenden Stufe des mythologischen Denkens 
sind, so ist nicht minder das Siihnopfer eine notwendige Wirkung 
der aus den Tabuvorstellungen erwachsenen Scheidung des Unreinen 
und des Heiligen. Wie aber diese Scheidung* schon auf das hier be- 
ginnende starke Hereinwirken der Gottcrvorstellungen des Naturmythus 
hinweist, so bildet nun weiterhin die ganze Fortentwicklung des Opfer- 
gedankens gewissermaften einen fortlaufenden Kommentar zu der aus 
der wechselseitigen Assimilation der Bestandteile des Seelenglaubens 
und der Naturmythologie hervorgehenden religiosen Entwicklung. 

h. Der Ursprung des Siihnopfers. Kannibalismus und Menschenopfer. 

Dennoch bedarf ein Punkt in dieser Geschichte des Opfers einer 
naheren Beleuchtung. Das ist gerade der fiir die Fortbildung und 
Vertiefung der Opferidee bedeutsamste: der Ursprung des Siihn- 
opfers. So klar im allgcmeinen sein psychologischer Zusammen- 
hang mit Tabu und Lustration sein mag, so muft doch qfifenbar 
die Opferhandlung in der spezifischen Form, die sie hier annimmf, 
aus noch urspriinglicheren, dem Opfer vorausgehenden Anschauun¬ 
gen und Handlungen abgeleitet werden, ahnlich wie wir ja ge- 
notigt waren auch fiir das Tabu selbst nach solchen urspriingliche¬ 
ren Motiven zu suchen. Bei dem engen Zusammenhang zwischen 
Tabu und Siihnopfer diirfen wir aber von vornherein vermuten, 
daB die Wurzeln beider einander naheliegen. In der Tat ist uns 
nun bei den totemistischen Spciseverboten, die wir als eine dem 
Tabu nahe verwandte Erscheinung, wenn nicht als die Urform des 
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Tabu kennen lernten, bereits ein Brauch cntgegengetreten, der, falls 
man ihn blofi aufierlich, ohne Rticksicht auf die obwaltenden Mo¬ 
tive betrachtet, fast von iiberraschender Ahnlichkeit mit den hoch- 
entwickelten Formen des Siihnopfers zu sein scheint. Bei manchen 
australischen Stammen herrscht namlich, wie wir sahen, das Verbot, 
von dem Totemtiere zu essen, nicht unbedingt. Unter den Begren- 
zungen jenes Verbots sind aber namentlich zwei sehr merkwiirdig: 
die eine besteht darin, dafi der Angehorige des Totems selbst nur 
wenig von dem Tier genieflt, den Rest an die Angehorigen eines 
fremden Totems abgibt; die andere darin, dafl ein anderer ihm das 
Fleisch des Tieres darreichen mufl, damit es fiir ihn geniefibar werde. 
Diese Brauche haben die grofite Ahnlichkeit mit den allbekannten 
Opferriten, nach denen die Opfernden oder in ihrer Vertretung die 
Opferpriester einen Teil des Opferfleisches deh Gottern darbringen, 
einen andern selbst verzehren. Diese Regel geht wahrscheinlich schon 
auf eine Zeit vor dem eigentlichen Suhnopfer zuriick, denn sie findet 
sich weit verbreitet als ein Bestandteil des Totenopfers in der Form 
des Totenmahls. Trotz der aufleren Ahnlichkeit konnen aber die 
Motive des australischen Brauchs nicht die namlichen sein. Liegt 
doch dieser noch ganz auOerhalb des Gebiets der Opfervorstellungen, 
so daft die ihn bestimmenden Beweggriinde kaum andere sein konnen 
als solche, die auf der totemistischen Stufe unmittelbar dem Genufl 
des Fleisches wie der Enthaltung von demselben zugrunde liegen. 
In der Tat gibt es nun zwei solche einander widcrstreitende Motive, 
die, wie sie auch sonst in zwiespaltigen Sitten sich auOern, so un¬ 
mittelbar jenes Verhalten begreiflich machen. Auf der einen Seite 
befiehlt die Scheu vor dem Ahnentier, das zugleich als Schutzdamon 
verchrt wird, die Enthaltung von seinem Fleisch. Auf der andern 
Seite regt sich das Streben, die seelischen Eigenschaften des Tiers 
oder des in ihm verkorperten Vorfahren sich anzueignen. Jene 
Brauche des Genusses unter gewissen beschrankenden Bedingungen 
bilden auf diese Weise Ausgleiche zwischen den entgegengesetzten 
Trieben, wobei jeder seine Befriedigung findet. Es sind Motive, 
die bei den gleiclien Naturalenschen in ahnlich widerspruchsvoller 
Weise in der Pietat gegen die Alten und in der bisweilen vorkommen- 
den Totung derselben nebst dem Verzehren ihres Fleisches sich auflern. 
So ist ja der Kannibalismus iiberhaupt urspriinglich aus diesem Streben, 
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sich die seelischen Krafte des Getoteten anzueignen, hervorgegangen 
(S. 162). Sobald nun aber die auf solcher Grundlage entstandenen 
Sitten in das Zeitalter des Tabu hiniiberreichen, wahrend der eigent- 
liche Totemismus verschwindet oder, wie zumeist in Polynesien, nur 
noch in dem Glauben an personliche, in Tieren verkorperte Schutz- 
geister nachklingt, so muft eben damit naturnotwendig der urspriing- 
lichc Brauch eine tief eingreifende Metamorphose erfahren. Der 
Mensch, der mit dem Fleisch eines andern oder eines Tieres dessen 
Krafte zu gewinnen glaubt, will nun im Opfer den Damon oder Gott 
dadurch versohnen oder fur seine Wiinsche gewinnen, daft er ihn am 
Genufl teilnehmen laflt. Darum vereinigt das blutige Opfer urspriing- 
lich stets beide Seiten: die Darbringung des Opfertiers oder des ge- 
opferten Menschen als Speise fiir den Gott und den GenuB des 
Opferfleisches von seiten der Opfernden. Von hier aus wird dann 
zugleich die grofle Verbreitung verstandlich, die gerade in den ur- 
spriinglichen Tabugebieten, in Polynesien und Melanesien, die Anthro- 
pophagie gewonnen hatte. 

Wenn jenes dem Opferkultus selbst schon vorausgehende Motiv 
der Aneignung fremder geistiger Krafte die Tatsache begreifen laflt, 
dafi wahrscheinlich nirgends den primitivsten Stufen der Kultur der 
Kannibalismus gcfehlt hat, so macht es nun aber auf der andern Seite 
dieser enge Zusammenhang des Siihnopfers mit dem den Gottern 
dargebotenen Mahle wahrscheinlich, daft erst die Riickwirkung, die 
das Siihnopfer wieder auf den Opferkultus ausiibte, dem blutigen 
Opfer jenen Vorzug verschaffte, den wir es in der Fruhzeit aller 
Kulturvolker gewinnen sehen. Im Zauber- wie im Totenopfer konnen 
Pflanzen, Friichte und andere Gegenstande, namcntlich jedoch iiuBere 
als Seelentrager geltende Korperteile, wie Haare, Nagel, Zahne, neben 
Tieren und Menschen als Opferobjekte dienen. Im Siihnopfer gelten 
aber vor allem Blut, Fett, Nieren und Fleisch, die unmittelbar dem 
Lebenden entnommen sind, als das Gott wohlgefalligste Opfer. Erst 
eine spatere Stufe, auf der die Opferidee bereits wieder eine bedeut- 
same YVandlung durchgemacht hat, stellt dann mehr und mehr die 
Produkte menschlicher Kultur, die Feldfrucht und das aus ihr be- 
reitete Mehl und Brot, neben das blutige Opfer, wobci aber dieses 
als das altere noch lange seinen Vorrang behauptet. Gerade als ein 
Erzeugnis und teilweise freilich auch als eine Entartung des blutigen 
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Opfers erscheint so der Kannibalismus immerhin in einem etvvas an- 
deren Lichte, als wenn man ihn, wie es oft geschah, als eine blofle 
Aufierung des rohesten Nahrungs- oder eines haflerfiillten Ver- 
nichtungstriebes beurteilt. Im Menschenopfer entspringt auch er aus 
den tiefstcn Regungen der menschlichen Seele, die sich in ihm in 
ihrer starksten und freilich auch rohesten Form auflern: aus dem 
Trieb, sich die Eigenschaften anzueignen, die der Mensch auf das 
hochste schatzt, und aus dem Wunsch, die Gotter zu versohnen, in- 
dem er sie an dem Genufi dieser besten Giiter teilnehmen IaOt. 
So ist die auOerste Form des Siihnopfers das Menschenopfer. 
Darum ist nun aber auch schon der Tierkultus, so wenig auch bei 
seiner Entstehung naturlich diese Absicht obgewaltet hat, in seiner 
Wirkung auf das Opfer unwillkiirlich zu einem Mittel geworden, das 
den Menschen von der furchtbarsten Last, die ihm der Opferkultus 
auferlegte, erlost hat. Klingt doch eine Erinnerung an diese Ablosung 
noch in der israelitischen Legende von Isaaks Opferung an (i. Mos. 22, 

1 —18). Dennoch hat sich in einer Form das Menschenopfer selbst bei 
den Kulturvolkern der Alten Welt noch in eine spatere Zeit gerettet: 
in dem freiwilligen Opfertod, den dcr einzelne fiir die Verfehlungcn 
auf sich nimmt, deren sich die Gemeinschaft schuldig gemacht hat. 
Gerade das Siihnopfer birgt in hoherem Mafie als jedes anderc den 
Keim zu dieser hochsten Steigerung der Opferidee, und schon den 
primitiven AuOerungen dieser Opferform, wie sie in den Tabugebieten 
vorkamen, fehlt auch das Opfer der Selbsthingabe nicht. So wird von 
Tahiti berichtet, daO, wenn Epidemien das Land verheerten, die Fiir- 
sten sich mit umstricktem Hals zur Siihne fiir das gebrochene Tabu 
darboten, wahrend das ubrige Volk fastete und betete 1 ). Das ist im 
Keim bereits dieselbe Idee, als deren erhabenste Vcrkorperung uns 
das Bild des Menschensohnes gilt, der die Siinden der Welt auf sich 
nimmt. Nur das Siihnopfer ist dieser hochsten religiosen Steigerung 
fahig; aber es setzt selbst die primitiveren Opferformen voraus. Aus 
ihnen konnte es nur unter dem Hinzutritt der mythologischen Motive 
hervorgehen, die iibcrall erst jener unter der Einwirkung des Natur- 
mythus stehenden Entwicklung eigen sind, der auch die Tabuvor- 
stellungen als die nachsten psychologischen Grundlagen des Siihn- 
opfers angehoren. 


x ) Waitz-Gerland, a. a. O. VI, S. 396. 

Wundt, Volkerpsychologic II, 2. 
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i. Theorie des Opfers. 

Die herkommliche und gegenwartig noch in Mythologie und Reli- 
gionswissenschaft in der Regel festgehaltene Theorie des Opfers be- 
trachtet diejenigen Ursachen, die uns in den geschichtlichen Reli- 
gionen der Kulturvolker als dessen gewohnliche Motive entgegen- 
treten, zugleich als die allgemeingultigen und urspriinglichen. Danach 
pflegt man das Opfer als eine dem Gott dargebrachte Gabe :u defi- 
nieren, durch die der Opferer auf die Gesinnung des Gottes nicht in 
der Form von Zwang, sondern zur Erweckung seines Wohivvollens 
einzuwirken strebe 1 ). Unter diese allgemeine Begriffsbestimmung 
lassen sich, wie man sieht, leicht die verschiedenen Opferarten der 
hoheren Religionen bringen. Das Bittopfer, Dankopfer, Siihnopfer, 
sie alle sind ja in der Tendenz einig, das Wohlwollen des Gottes zu 
gewinnen. Nun haben sich freilich in die Opferrituale aller Kultur- 
religionen bis herauf zum Christentum Bestandteile gerettet, die sich 
ofifenbar unter jenem Begriff einer Gabe, vvelche nach dem fiir die 
menschliche Wertschatzung von Geschenken giiltigen Maflstab Wohl¬ 
wollen erwecken kann, nicht unterbringen lassen. Woher kommt es 
z. B., daft das Biut, das Netz mit den Nicren bei den verschiedensten 
Volkern als eine den Gottern besonders wohlgefallige Speude gilt, 
wahrend der Mensch sie verschmaht, falls sie ihm nicht sogar rituell 
untersagt sind? Woher kommt es ferner, daft gewisse Gaben, die 
als Nahrungswerte oder Genuflmittel fiir den Menschen keinen oder 
mindestens keinen hervorragenden Wert haben, wie das Blut oder 
der bei den abendlandischen Kulturvolkern spater an dessen Stelle 
tretende Wein, bei den Indern der Somatrank, im Opfer eine alle 
andern Bestandteile iiberragende Bedeutung gewinnen konnen? Wie 
kommt es endlich, dafl wir fast durchgehends als einen wesentlichen 
Bestandteil des Opfers die Opfermahlzeit antrefifen, bei der sich die 
Opfernden mit dem Gott in den GenuD des Opfers teilen? 

Man hat in verschiedener Weise den in diesen und andern Fragen 
liegenden Schwierigkeiten zu entgehen gesucht. In der Regel nimmt 
man an, auf jener oben bezeichneten Grundlage habe die Opferidee 
allerlei Weiterentwicklungen erfahren, und insbesondere seien auf 


x ) Vgl. z. B. Oldenberg, Religion des Veda, S. 308. 
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diesem Wege Zaubervorstellungen in sie aufgenommen worden, so 
dafl nun die Gunst des Gottes nicht mehr als ein AusfluB seines 
Wohlvvollens gelte, sondern einem magischen, von dem Opfernden 
auf ihn ausgeiibten Zwang untervvorfen erscheine 1 ). Angesichts der 
allgemeinen Verbreitung und der Urspriinglichkeit der Zaubervor¬ 
stellungen erscheint aber diese Interpretation kaum wahrscheinlich. 
Auch fallt ins Gewicht, dafl viele jener Beschworungsformeln, die 
liberall besonders hervortretende Elemente des Zauberwesens bilden, 
von friih an sich mit dem Opferkultus verbunden haben und, wo sie 
vor ihm vorhanden waren, jedenfalls durch ihn starke Impulse 
empfingen 2 ). Nach alien diesen Symptomen erscheint das Opfer 
vielmehr als eine besondere Entwicklungsform des Zauberkultus, die 
sich in einzelnen Fallen durch eine allmahliche Weiterbildung von 
magischen Bestandteilen befreien kann, nicht aber umgekehrt urspriing- 
lich von ihnen frei ist und sie erst nachtraglich in sich aufnimmt. 
Dafiir spricht denn auch, dafl jene Objekte, die fast bei alien Volkern 
friih schon als besonders wirksame Opfergaben gelten, Blut, Nieren, 
Eingeweide, endlich als personliche Opfergaben Haare, Nagel, schon 
auf einer Stufe, die dem eigentlichen Opferkultus vorausgeht, Seelen- 
triiger und Zaubermittel zugleich sind 3 ). Die berauschenden Getranke 
aber, der Wein, der Somatrank, verdanken ihre Stellung im Opfer¬ 
kultus wahrscheinlich einem Zusammenflufl von Bedingungen, die 
iiberdies in der Entwicklung der Kulte zum Teil einander ablosen. 
Unter alien Bestandteilen des urspriinglichen blutigen Opfers, die von 
dem Opfernden mitgenossen werden, ist es das Blut selbst, dessen 
Anblick schon eine stark erregende Wirkung austibt. So sind es 
iiuflere und innere Beziehungen, welche die in ihrer weiten Verbrei¬ 
tung sichtlich an vielen Orten unabhangig eingetretene Substitution 
des berauschenden Getrankes flir das Blut als eine der friihesten und 
zugleich dauerndsten Ablosungen der urspriinglichen Seelentrager 
durch andere Spenden begreiflich machen 4 ). Bei dem Wein, dem 


x ) Oldenberg, a. a. O. S. 311. 

2 ) Speziell fiir Indien vgl. hierzu L. von Schroder, Indiens Literatur und Kultur, 
1S87, S. 121 ff. 

3 ) Vgl. oben S. 25, 208. 

4 ) Uber die Verbreitung der Weinlibation vgl. Frazer, The golden Bough 2 , I, 

p.358ff- 
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Somasaft wird die berauschende Wirkung, die den OpfergenuO be- 
gleitet, unmittelbar zu einer Form der religiosen Ekstase, in deren 
Folge nun in den Trank selbst der Gott verlegt wird, den der 
Opfernde fiir sich zu gewinnen trachtet. So erhalt sich gerade in 
dieser Form am langsten die uralte Vorstellung der magischen An- 
eignung seelischer Krafte durch den GenuO ihres Tragers. 

Die in alien diesen Erscheinungen als ein wesentlicher Faktor des 
urspriinglichen Opfers hervortretende Teilnahme der Opfernden an 
dem Genufl der Opferspenden ist aber offenbar mit jener ausschliefllich 
auf die spateren Entwicklungen gegriindeten Geschenktheorie ganz un- 
vereinbar. Von diesem Gesichtspunkte ausgehend hat daher W. Robert¬ 
son Smith umgekehrt in das von dem Menschem gemeinsam mit 
seinem Gotte genossene Opfermahl den Schwerpunkt der Opferidee 
verlegt Das Opfer ist ihm nicht ein Tribut des Menschen an den 
Gott, sondern ein Symbol der Gcmeinschaft mit ihm, und in diesem 
Sinne sieht er insbesondere auch in dem Ausgieflen des Blutes an 
dem Opferstein ein Zeichen der Blutsbriiderschaft, die der Mensch 
mit dem Gott schliefie, da dieser in dem Stein gegenwartig gedacht 
werde 1 ). Dafl bei den Semiten und namentlich bei den Israeliten 
dieser Gedanke des Biindnisses mit Gott im Anschlusse an die Idee 
des nationalen Kultes eine wichtige Rolle gespielt und sich demzufolge 
auch des Opferkultus bemachtigt hat, ist wohl unzweifelhaft. Das 
leuchtet aus alien Opfervorschriften des Priesterkodex deutlich hervor, 
wahrend diese selbst von der Nachwirkung vielleicht noch alterer 
Tabubrauche, wie R. Smith gewifl mit Recht bemerkt hat, Zeugnis 
ablegen. Doch diese Entwicklung der Opferidee ist eine zu spezi- 
fisch semitische und in ihrer besonderen Auspragung israelitische, als 
dafl man sie zu einer allgemeinen Opfertheorie erweitern konnte. 
Darum ist sie wohl weniger fiir diese, als vielmehr fur die Wiirdigung 
der Einfliisse zu verwerten, die Kultur und Kultus in so mannigfach 
differenzierendem Sinne auf die Opferriten ausgeiibt haben. Fiir die 
allgemeinere Frage nacli dem Ursprung des Opfers sind aber solche 
Einzelentwicklungen um so weniger maflgebend, je mehr sie von be- 
schrankten geschichtlichen Bedingungen abhangcn, die das Opfer aus 
dem ihm urspriinglich eigenen Kreis von Motiven entfernen oder 


x ) W. Robertson Smith, Religion der Semiten, S. 206 und bes. 239 ff. 
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mindestens dicse innerlich umwandeln konnen. AuBerdem leidet aber 
auch diese Theorie an dem Fehler, daB sie alle hierher gehorigen 
Erscheinungen auf eiti einziges Motiv zuriickfuhren mochte, und 
daB sie dieses Motiv nicht den Anfangen des Opferkultus, sondern 
verhaltnismaBig spaten, durch eine lange vorausgegangene mytholo- 
gische und religiose Entwicklung bestimmten Erscheinungen entnimmt. 
Wie die Geschenktheorie, so hat darum auch die Biindnistheorie fiir 
ein bestimmtes Gebiet von Opferbrauchen zweifellos recht. Aber 
dieses Gebiet umfaBt durchaus nicht alle hierher gehorigen Kulte, 
ja es umfaBt nicht einmal die noch heute bestehenden der hoheren 
Religionen; und noch weniger trifft es mit den Motiven zusammen, 
von denen urspriinglich der Opferkultus ausgegangen ist. 

Fiir diese Frage des Ursprungs ist vielmehr daran festzuhalten, daB 
auch hier eine Mehrheit von Motiven die Erscheinungen hervor- 
gebracht hat. Dabei lassen sich nun diese Motive in jene drei unter- 
scheiden, die wir oben als die Grundlagen der primitiven Opferriten 
kennen lernten: in das Zaubermotiv, das alien urspriinglichen Be- 
schworungs- sowie den spater sogenannten Bitt- und Dankopfern 
zugrunde liegt, in das Motiv der Damonenfurelit, das, in dem 
Totenkultus wurzelnd, offenbar friih schon eincm mannigfachen Be- 
deutungswandel unterworfen war, und endlich in das Siihnemotiv, 
das in den entwickelteren Religionen das wirksamste geworden ist. 
Diese drei Motive gehen in den einzelnen Opferkulten mannigfache 
Verbindungen miteinander ein, auf die wir zum Teil spater bei den 
einzelnen mythologischen Erscheinungen, mit denen das Opfer in 
Wechselwirkung tritt, noch zuriickkommen werden. Sieht man von 
solchen in besonderen Bedingungen begrundeten Modifikationen ab, 
so bilden aber die drei Formen des Opferkultus, die jenen Motiven 
hauptsachlich entsprechen, das Beschworungsopfer, das Totenopfer 
und das Schuldopfer, zugleich typische Beispiele cines Bedeutungs- 
wandels, bei dem die spateren Motive bereits keimartig in den voran- 
gegangenen schlummern, und bei dem daher Verbindungen und Ver- 
schiebungen der Vorstellungen oft ohne deutlich sichtbare Grenze 
ineinander iibergehen. Namentlich schlieBen so die spateren Opfer- 
motive immer zugleich die urspriinglichen, vor allem das primare 
unter ihnen, das Zaubermotiv, in sich. Auch das Bitt- und das Dank- 
opfer suchen durch irgendeinen dem Opfer innewohnenden Zauber- 
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zwang die Erfullung der Bitte oder die Gunst der gliick- und ungliick- 
bringenden Machte fiir die Zukunft zu sichern 1 ). Das Siihnopfer will 
gleichzeitig durch Gegenzauber eine Tat ungeschehen machen und 
durch direkten Zauber den Zorn der strafenden Machte in Erbarmen 
und Huld umwandeln. Darum fiihren alle Opferbrauche im letzten 
Grunde auf Zaubervorstellungen zuriick, die sich dann aber mit 
andern, dem wirklichen Leben entnommenen praktischen Motiven 
verbinden und durch diese schliefllich in den Hintergrund gedrangt 
werden, vvenn sie auch kaum jemals ganz verschwinden. Das verhindert 
schon die das menschliche Matt iibersteigende Macht der D imonen 
und Gotter, die, wie sie selbst zauberhaft ist, auch nur durch Zauber 
gewonnen oder tiberwaltigt werden kann. 

i 

k. Die Askese als Form des Opfers. 

Indem sich nun mit diesem Wandel der Motive die bleibenden 
Rtickwirkungen steigern, die der Opfertrieb auf das gesamte Gefiihls- 
leben ausiibt, verbinden sich vornehmlich mit der letzten und hoch- 
sten dieser Opferformen, mit dem Schuld- oder Siihnopfer, weitere 
Erscheinungen, die, nicht selten liber die augenblickliche Opfer- 
handlung hinausgreifend, die dauernde Lebensfiihrung beeinflussen. 
Es sind die Erscheinungen der Askese, die in diesem Sinne durchaus 
dem allgemeinen Begrifif des Opfers sich unterordnet, bei der aber 
das Opfer zugleich durch die subjektive Steigerung der Motive die 
Form der Selbstopferung annimmt. Denn es ist nicht mehr ein 
aufterer Gegenstand, sondern sein eigenes Selbst, das bei der Askese 
der Opfernde darbringt, indem er es in der Enthaltung von Lebens- 
geniissen oder in der Auferlegung frei gewahlter Qualen hingibt. 

In dieser Bedeutung bildet die Askese einen wichtigen Bestandteii 
der Kulturreligionen. Sie begegnet uns in den krassesten, zum Teil 
noch die Spuren einer wilden Vorzeit an sich tragenden Formen in den 
altbabylonischen, syrischen, phrygischen und amerikanischen Kulten. 
Im indischen Altertum nimmt sie im Brahmanismus und vo lends im 
Buddhismus mildere Formen an. Sie fehlt aber iiberhaupt keiner der 
Kulturreligionen, den griechischen Mysterienkulten, dem agyptischen 
Sonnen- und dem persischen Mithradienst so wenig wie dem Juden- 

x ) Naheres iiber die Entstehung des Bitt- und Dankopfers vgl. unten IV, 4, iiber 
die weitere Entwicklung des Opferkultus iiberhaupt Kap. V. 
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turn und Christentum, in dessen Geschichte das Mafl, in dem die 
Askese geiibt, durch bestimmte Regeln eingeschrankt oder endlich 
zur auOeren Form herabgedriickt wird, im allgemeinen mit der Macht 
der jeweils herrschenden religiosen Stimmungen gleichen Schritt halt. 
Die nahere Verfolgung dieses Gegenstandes gehort der Religions- 
geschichte, nicht der Religionspsychologie an. Fiir diese sind nur 
einerseits die allgemeinen Erscheinungen, in denen die Askese sich 
auOert und ihre Zugehorigkeit zum Opfer zu erkennen gibt, und 
anderseits die letzten Ausgangspunkte ihrer Entwicklung von ent- 
scheidender Bedeutung. Beide Momente stehen aber wieder insofern 
in nahem Zusammenhang, als die Grundformen der Askese iiberall in 
primitiveren Vorstellungen und Brauchen wurzeln. 

In den Kulturreligionen, aus denen zunachst der Begriff der Askese 
gelaufig ist, begegnet sie uns bekanntlich in zwei abweichenden For¬ 
men, die in ihrer verschiedenen Mischung zugleich ein MaO fiir jene 
verschiedene Intensitat der asketischen Stimmung abgeben, von der 
oben die Rede war. Die eine dieser Formen ist die Askese der 
Entsagung, die andere die der Selbstpeinigung. Jene auflert 
sich zunachst in dem Verzicht auf den Genufl gewisser Speisen oder 
in der zeitweisen Enthaltung von jeglicher Nahrung, einer Steigerung, 
bei der sie sich bereits der Selbstpeinigung nahert. Im iibrigen ist 
die Nahrungsaskese ein sehr friihes Erbsttick der Kultur. Sie ist 
augenscheinlich von besonderen Speiseverboten ausgegangen, die sich 
unter dem Einflusse eines das Leben nach alien Seiten iiberwachen- 
den Priesterstandes fiir gewisse besonders heilige Zeiten zu einem 
Gebot volliger Enthaltsamkeit von Speise und Trank steigerten. So 
umgab der israelitische Priesterkodex das Leben des Einzelnen mit 
jener Fiille von Speiseverboten, die ihm stiindlich und taglich den 
Gehorsam gegen Jahwe in Erinnerung bringen sollten; daneben war 
aber der zehnte des siebenten Monats ein besonderer Suhnetag, an 
dem alle Arbeit ruhen und sich jeder kasteien muflte (3. Mos. 23, 
26 ff.). Den Speiseverboten und Fastengeboten reihen sich dann die 
andern Formen der entsagenden Askese an, das einsame Leben, der 
Verzicht auf Ehe und Familie und auf Besitz; und wie das Fasten- 
gebot in seiner gesteigerten Gestalt von selbst zur peinigenden Askese 
wird, so greifen nun auch diese weiteren Formen der Entsagung in 
den Momenten auflerster Selbsthingabe zur Erganzung durch die 
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letztere. So laflt sich zwischen beiden Arten iiberhaupt keine feste 
Grenze ziehen. Die gesteigerte asketische Stimmung treibt zu einer 
Selbstpeinigung, die sich von der MiOhandlung des eigenen Korpers 
und dem Ausraufen der Haare bis zur Selbstverstiimmelung erstrecken 
und im auOersten Fall in der Hingabe des eigenen Lebens bestehen 
kann. So miindet bei diesen ihren hochsten AuOerungen die Askese 
wieder direkt in das eigentliche Opfer ein: sie wird zu einer besonde- 
ren Form des Haaropfers, des Opfers einzelner Korperteile, endlich 
zur hochsten Opferform, zum Menschenopfer. Nur steigert sie diese 
Opferhandlungen durch das subjektive Moment der mit der Wollust 
des selbstzugefiigten. heftigsten Schmerzes verbundenen Selbsthingabe. 
Das die Opferhandlung iiberall begleitende Gefiihl der Hingabe erhebt 
sich dann in dieser Selbsthingabe zugleich zur Ekstase. 

Die gelaufige Beurteilung der Askese pflegt nun ganz und gar 
von den Gedanken geleitet zu werden, die schon in friiher Zeit die 
indische sowie die platonischc Philosophic in diese Formen der Selbst- 
opferung hineingetragen haben. Danach sieht man den letzten Grund 
jeder Askese in dem Gegensatze zwischen dem im Menschen lebenden 
geistigen Sein und der Triibung und Verunreinigung dieses Seins 
durch die Sinnlichkeit. Als das Grundmotiv der Askese gilt daher 
das Streben nach Befreiung* jenes geistigen Teils des Menschen von 
der sinnlichen Materie, eine Befreiung, die bei der entsagenden Askese 
durch die Verneinung sinnlicher Geniisse, bei der peinigenden durch 
einen aktiven Kampf gegen den eigenen Korper und auOerstenfalls 
durch die freiwillige Vernichtung dieses Korpers zu erreichen versucht 
werde. Aber alle diese Ideen sind die Erzeugnisse religionsphilo- 
sophischer Spekulation, nicht die in den asketischen Religionen selbst 
lebenden Motive. In diesen, soweit sie der Sphare dieses religiosen 
Denkens angehoren, im Brahmanismus, Buddhismus, im spiiteren 
Griechentum, im Judentum und Christentum lebt nur das Gefiihl 
der religiosen Hingabe, das, ohne irgend einen begleitenden Ge¬ 
danken an den Gegensatz von Geist und Materie, die asketischen 
Handlungen und unter ihnen zunachst wieder die der Selbsthingabe 
und der Selbstpeinigung hervorbringt, als deren Abschwachungen 
und Milderungen dann zumeist die Regeln der asketischen Entsagung 
erscheinen. Doch selbst dieses in den Kulturreligionen herrsjehende 
Gefiihl der religiosen Hingabe ist sicherlich noch nicht der letzte 
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Ausgangspunkt dieser Entwicklung. Um ihn zu finden, diirfen 
wir nicht bei den subjektiven Motiven stehen bleiben, die jenen 
spat entstandenen philosophischen Reflexionen homogen sind, son- 
dern wir miissen die objektiven Erscheinungen aufzusptiren suchen, 
in denen uns zum erstenmal irgend welche asketische AuOerungen 
begegnen. Geben wir der Frage diese Wendung, dann ist aber 
die Askese keine Neuschopfung der Kulturreligionen, wie man nach 
jener philosophischen Interpretation annehmen miiflte, sondern sie 
reicht mit den Vorstufen des Opfers iiberhaupt bis in die Anfange 
des Totemismus und der Tabuvorstellungen zuriick. Das Verbot, 
von dem Fleisch der Totemtiere zu essen, das der Australier bei der 
Mannerweihe den Jiinglingen einpragt, ist wohl das friiheste Beispiel 
entsagender Askese, das sich finden laOt. Seine Quelle ist aber nicht 
das Gefiihl der religiosen Hingabe, sondern die Furcht vor der Rache 
des Ahnengeistes, den man in dem Tier verkorpert glaubt. Ebenso 
gehen die friihesten Beispiele der Askese der Selbstpeinigung auf die 
bei alien Naturvolkern verbreiteten Trauerbrauche zuriick, das Aus- 
raufen der Flaare, das Ausbrechen der Zahne, das Abschneiden der 
Finger, die dem Toten als Teile der eigenen Seele mitgegeben 
werden, um seinen Geist zu versohnen und die Uberlebenden vor ihm 
sicherzustellen. Diese Handlungen sind wohl zum Teil, wie beson- 
ders das Ausraufen der Haarc, urspriingliche Ausdrucksbewegungen 
des Schmerzes. Doch die Damonenfurcht hat ihnen, wie die andern, 
nicht auf solche natiirliche Motive zurfickgehenden Erscheinungen 
zeigen, diese besondere Richtung gegeben und sie jedenfalls auch in 
ihren Aufierungen gesteigert. Auf einer weiteren, durch die Einwir- 
kungen des Naturmythus fiber den primitiven Damonen- und Zauber- 
glauben sich erhebenden Stufe treten daher solche Selbstopfer der 
Entsagung oder auch der Selbstverstiimmelung und des freiwilligcn 
Opfertodes, wie uns polynesische Beispiele gezeigt haben, in der Form 
von Sfihnopfern zur Abwendung von Krankheiten, Miflwachs und 
anderm Unglfick bereits als Opfer an die Gotter auf. (Vgl. oben 
S. 337.) Damit ist aber schon cin machtiger Schritt in der Rich¬ 
tung getan, in der sich schliefilich die Askese als Selbstopfer in den 
hoheren Kulturreligionen entwickelt hat: in der einer Hingabe, die 
nicht mehr blofi in einzelnen Fallen die Gottheit versohnen oder ge- 
winnen soli, sondern durch die sich unabhangig von solchen Anlassen 
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die Personlichkeit als ein Eigentum der Gottheit darstellen will, i idem 
sie nicht nur, wie im gewohnlichen Opfer, einen Teil ihres Besitzes, 
sondern Teile ihres Selbst, ja ihr eigenes Leben der Gottheit hiagibt. 
So spiegelt sich in diesem Bedeutungswandel der Askese noch einmal 
der allgemeinere der Opfermotive iiberhaupt. 


5. Der Ahnenkultus. 

a. Mythologische Stellung des Ahnenkultus. 

Nach einer besonders eindringlich von Herbert Spencer vertretenen, 
aber aufler von ihm auch noch von andern Mythologen und Reli- 
gionsphilosophen geteilten Anschauung soil der Ahnenkult die ur- 
spriinglichste Religion und damit zugleich die Wurzel aller andern 
mehr oder weniger direkt aus ihm hervorgegangenen Religionsformen 
sein * 1 ). Diese Theorie ist eine Abzweigung der animistischen Hypo- 
these (Teil I, S. 547 und oben S. 139 ff.). Sie steht gleich dieser 
nicht blofl auf dem Boden des Entwicklungsgedankens, was gegen- 
wartig im allgemeineren Sinne wohl jeder Versuch einer Interpreta¬ 
tion der Mythologie tut, sondern sie halt auch an der Voraussetzung 
fest, daft alle Mythologie und Religion, wo und unter welchen Be- 
dingungen sie vorkommen moge, nur eine einzige Wurzel haben 
konne. Diese Wurzel ist ihr eben der Seelenglaube, aus dem sich 
auf einer etwas fortgeschritteneren Stufe die Verehrung der Ahnen- 
seelen, insbesondere der hervorragenden unter den Ahnen, der Herr- 
scher und Helden, entwickelt habe, die dann schlieDlich zu Gottern 
erhoben worden seien. Seelenglaube und Ahnenkult werden hierbei 
zugleich in dem Sinne geschieden, dafl jener dem vorreligiosen 
Stadium entspreche, da er die Verehrung hoherer Wesen, in der 
man das Kriterium der Religion sieht, unmittelbar noch nicht in sich 
schlieOe, wogegen die Entstehung des Ahnenkultus deutlich den Punkt 
bezeichne, wo die Religion beginne, da bei ihm die Abgeschiedenen 

x ) Herbert Spencer, Soziologie, deutsche Ausgabe von B. Vetter und J. V. Caras, 

I, S. 344 ff.; IV, S. 6 ff. Am konsequentesten hat die Hypothese durchzufiihren ge- 
sucht Jul. Lippert in seinen beiden Werken: Der Seelenkult in seinen Beriehungen 
zur althebraischen Religion, 1881, S. 82 f. und 125 ff. Die Religionen der europai- 
schen Kulturvolker, 1881, S. 15 ff. Speziell mit Bezug auf die indogermanischen Vol- 
ker hat jedoch schon zuvor Fustel de Coulanges (La cit£ antique, 1868, 14. ed. 1893) 
die gleiche Hypothese entwickelt. 
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nicht mehr bloD als Damonen gefiirchtet, sondern zugleich als hoher- 
stehende und ideale Wesen verchrt wtirden. 

Man wird unbedenklich diese Theorie vom Ursprung der Religion 
aus dem Ahnenkult samt der zentralen und allbeherrschenden Stellung, 
die dadurch dem letzteren in der mythologischen Entwicklung ange- 
wiesen wird, zu jenen Formen konstruktiver Mythologie rechnen 
diirfen, denen auch die animistische Mutterhypothese, aus der sie 
sich abgezweigt hat, zugehort. (Vgl. Teil I, S. 546 ff.) Bei Herbert 
Spencer ruht sie liberdies ganz und gar auf einer rationalistisch- 
euhemeristischen Auffassung des Mythus, wie sie bei einem Manne, 
der sich sein Leben lang fast unablassig mit mythologischen Dingen 
beschaftigt hat, allerdings erstaunlich ist. Daft der Mensch irgend 
etwas anderes als den Menschen verehren konne, halt Spencer fur 
ausgeschlossen. Wie er den Totemismus aus zufallig entstandenen 
Necknamen ableitet (S. 264), so ist ihm der Fetischismus aus der 
Verehrung menschlicher Bilder hervorgegangen, die zuweilen auch 
auf andere Objekte iibertragen worden seien. Freier von solch 
starrem Rationalismus sind die in ahnlichem Sinne gehaltenen 
Ausfuhrungen Julius Lipperts, dcr den Schopfungen der mytholo¬ 
gischen Phantasie mit empfanglicherem Sinn gegeniibersteht. Aber 
indem er den Naturmythus aus einer Verschmelzung von Fetischismus 
und Ahnenkult hervorgehen laflt und den ersteren selbst wieder als 
eine Abart des Seelenglaubens darzutun sucht, entsteht auch bei ihm 
alle Mythologie schliefllich aus den Seelenvorstellungen, und die 
Naturgotter sind ihm urspriinglich vergotterte Ahnen, deren Bedeu- 
tung spater vergessen worden sei, jedoch in solchen Bezeichnungen, 
wie in der des Zeus als des »Vaters der Gotter und Menschen* 
noch anklinge X J. Trotzdem wird in dieser Ausfiihrung die Ahnen- 
theorie eigentlich noch unwahrscheinlicher als in der Spencerschen 
Fassung, wo der Naturmensch zwar als sehr unwissend, aber im 
wesentlichen als ebenso niichtern und verstandig vorausgesetzt wird 
wie ein aufgeklarter Philosoph des 19. Jahrhunderts. LaOt man der 
Phantasie des primitiven Menschen ihr Recht, wie es Lippert zu tun 
sucht, so ist in der Tat nicht einzusehen, warum er in alien Natur- 


x ) Vgl. Lipperts Ausfiikrungen iiber Jahwe (Seelenkult, S. 134 ff.) und Uber Zeus 
als Ahnengott (Religionen der europaischen Kulturvolker, S. 352 ff.). 
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erscheinungen urspriinglich nur seine eigenen Ahnen und in diesen 
zugleich die einzigen Objekte seiner Furcht und seiner Hoffnungen 
gesehen haben soil. Darum erscheint die Ahnentheorie im Lichte 
der schrankenlos waltenden mythologischen Phantasie durchaus nur 
als eine willkurliche Einordnung der Erscheinungen in ein bereit ge- 
haltenes Schema. 

Immerhin darf man wohl anerkennen, daft zur Zeit, als cliese 
Theorie des Ursprungs aller Religion aus dem Ahnenkultus aufge ;tellt 
wurde, der Stand der mythologischen Erfahrungen sie noch eher 
rechtfertigen mochte, als es heute der Fall sein wiirde. Zunachst 
waren die Naturmythen der primitiven Volker zwar keineswegs ganz 
unbekannt, aber sie waren unsicher genug, um sie als unwesentliche 
und vielleicht sekundare Zugaben des bei ihnen alles iiberwuchernden 
primitiven Animismus erscheinen zu lassen. Sodann waren die im Voran- 
gegangenen betrachteten Erscheinungen des Totemismus noch verhalt- 
nismaftig wenig aufgehellt. Darum konnte man diesen fur eine ver- 
haltnismaftig beschrankte Erscheinung halten; auch galten und gelten 
vielfach noch jetzt die Tiergottcr und die heiligen Tiere der Kultur- 
religionen von Anfang an fur symbolische Ausdrucksformen religioser 
Ideen. Nach der uns heute erschlossenen Entwicklung aller dieser Er¬ 
scheinungen diirfte es aber keinen Zweifel mehr dulden, daft der Tote¬ 
mismus, wenn nicht eine allgemeingiiltige, so mindestens eine iiberaus 
weitverbreitete Stufe in der Entwicklung des mythologischen Denkens 
ist. YVie nun der Glaube an tierische Ahnen vorkommt, wo von 
einer Verehrung menschlicher Ahnen noch nicht die Rede ist, so 
weist anderseits in Gebieten, in denen der Ahnenkult tatsachlich 
herrscht, die mvthologische Tradition auf einstige Tierahnen zurtick. 
Hat demnach allem Anscheine nach der Mensch im Kultus erst das 
Tier abgelost, so kann auch der Ahnenkult keine urspriingiiche 
mythologische Form sein. Er konnte es selbst dann nicht, wenn wir 
von den Elementen dcs Naturmythus, die iiberall, auch bei den Na- 
turvolkern, den Seelenvorstellungen als ein eigenartiges Gebiet gegen- 
iiberstehen, absehen wollten. Nun konnte man frcilich sagen, der 
Totemismus sei doch ebenfalls eine zwar niedrigere, aber in der ge- 
nealogischen Bedeutung der Kultobjekte mit dem Ahnenkult iiber- 
einstimmende Glaubensform. Eine solche, die Tiere, ja eventuell 
Baume, Steine und andere Objekte umfassende Bedeutung des Ahnen- 
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begriffs wiirde jedoch diesen vollig von seiner Stelle riicken. Der 
anthropogonische Mythus steht, wie wir gerade bei den dem Tote- 
mismus verwandten Erscheinungen desselben gesehen haben, in eng- 
ster Verbindung mit dem kosmogonischen Mythus (S. 274 ff.). Seine 
naturmythologischen Bestandteile sind so iiberwiegend, dab die dem 
Totemismus entstammenden Tierahnen und die selbst schon aus je- 
nem herausfiihrenden monstrosen Zvvischenvvesen, die in den Ur- 
sprungslegenden als Erzeuger der ersten Menschen auftreten, iiber- 
wiegend dem Naturmythus angehoren. Zwar geht dieser gerade hier 
begreiflichcrweise Assoziationen mit den Totemvorstellungen ein; vor- 
wiegend fiihrt er jedoch in das Gebiet schopferischer Damonen und 
Gotter, die ebenso wie den Menschen zuweilen auch die Tiere, die 
Pflanzen und andere Dinge geschaffen haben. Sodann und vor allem 
kann das Ahnentier mit dem in einem Kultus verehrten menschlichen 
Ahnen schon deshalb nicht in Parallele gebracht werden, weil dieser 
bereits auf den urspriinglichsten Stufen eines solchen Kultus ein 
individueller Mensch ist, dessen Gedachtnis in dem Andenken 
seiner Umgebung fortlebt, wahrend das Totemtier gerade zu der 
Zeit, wo die Vorstellung des Tierahnen noch lebendig geblieben 
ist, lediglich eine Speziesbedeutung besitzt. In dem Augenblick da- 
gegen, wo in der Tat ein individuelles Tier Objekt des Kultus wird, 
steigert sich nicht etwa die Ahnenvorstellung, wie das sein miibte, 
wenn aus dem Tierahnen unmittelbar der menschliche Ahne hervor- 
gehen sollte, sondern diese Vorstellung verblabt, und das Ahnentier 
vcrwandelt sich in den Schutzdamon, der den Menschen schon wah¬ 
rend des Lebens als sein Doppelganger begleitet (S. 243, 269). Plieraus 
geht klar hervor, dab der Totemismus iibcrhaupt keineswegs direkt 
in den Manismus iibergeht, sondern dab jener nur eine der aus ani- 
mistischen und naturmythologischen Bestandteilen gemischtcn Quellen 
genealogischer Vorstellungen ist, unter denen dann als eine besondere, 
iiberall erst einer relativ spaten Stufe angehorende Form der Ahnen- 
kult sich abzweigt. Um so weniger kann dieser als eine irgendein- 
mal alleinherrschende Kultform gelten. Vielmehr ist der eigentliche 
Ahnenkult eine verhaltnismabig seltene Erschcinung. Auf den primi- 
tiven Stufen labt ihn das rasche Erloschen des Gedachtnisses an die 
Ereignisse der Stammesgeschichte und an die Vorfahren, die in diese 
Ereignisse handelnd eingegriffen haben, nicht aufkommen. Hier ist 
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daher ein Toten- und Seelenkult moglich, und er ist in der Tat all- 
verbreitet; aber ein Ahnenkult hat sich noch nicht entwickelt. Ist 
dagegen endlich ein in Uberlieferungen und Legendendichtuigen 
tatiges geschichtliches Leben erwacht, so beginnen nun auch so- 
fort andere mythologische Elemente, die teils dem Damonenglauben, 
teils dem Naturmythus angehoren, auf die Vorstellungswelt der Vol- 
ker einzuwirken. In diesem Gevvebe von Vorstellungen mannigfachen 
Ursprungs bilden zwar die Motive des Ahnenkultus meist uinen 
wirksamen Einschlag. Aber sie werden mit fortschreitender Kultur 
und zunehmendem Volkerverkehr in immcr steigendem MaDe von 
anderweitigen Bestandteilen durchsetzt und verdeckt, so dafl nui we- 
nige Falle iibrig bleiben, wo von einem Ahnenkult als herrschender 
Religionsform geredet werden kann. Auch fehlt es nicht an Erschei- 
nungen, die es wahrscheinlich machen, dafl in dem Leben der Kultur- 
volker das Gedachtnis der Ahnen eine wechselnde Rolle gespielt hat, 
indem offenbar eben jene Einwirkungen anderer Kultformen, die selbst 
wieder von besonderen geschichtlichen Einfllissen abhangen, zu ge- 
wissen Zeiten in verstarktem Mafle stattfanden. 

Aus diesem Zusammenhang mit der Geschichte und mit den zu- 
meist selbst in geschichtlichen Bedingungen wurzelnden Einwirkungen 
anderer mythologischer Faktoren ergeben sich nun zugleich die Ge- 
sichtspunkte, nach denen wir die verschiedenen Gestaltungen, in denen 
der Ahnenkult in den Mythologien der Volker vorkommt, psycholo- 
gisch ordnen konnen. Da es einen von andern mythischen Elementen 
absolut unberuhrt gebliebenen Ahnenkult nicht gibt, so wird man 
zunachst das MaO, in welchem die Ahnenvorstellungen vorherrschen 
oder aber von mythologischen Anschauungen anderen Ursprungs 
durchsetzt sind, der Scheidung zugrunde legen konnen. Dabei ist 
von diesem Verhaltnis zugleich die Richtung abhangig, in der sich 
die vorherrschende Wirkung der verschiedenen mythologischen Kom- 
ponenten vollzieht. Ist der Ahnenkult dcr dominierende Bestand- 
teil der Religion, so assimiliert er sich die sonstigen Elemente, und 
diese werden nun dadurch uberall in der jenem eigenen Richtung 
verandert. Ist dagegen der Ahnenkult durch andere mythologische 
Bestandteile zuriickgedrangt worden, so wird er umgekehrt selbst von 
diesen assimiliert, und er erfahrt dadurch nun seinerseits mehr oder 
weniger bedeutende Veranderungen. Diese konnen dann aber wieder 
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je nach der Beschaffenheit der assimilierenden Vorstellungen nach 
verschiedenen Richtungen gehen. Insbesondere ergeben sich hier 
bemerkenswerte Unterschiede, je nachdem in einer friihen Zeit schon 
der Damonenglaube oder der Naturmythus vorzugsweise eingewirkt 
hat. Immerhin treten diese Unterschiede zuriick gegen das in erster 
Linie Maflgebende, ob der Ahnenkult dominiert und andere mytho- 
logische Elemente sich assimiliert, oder ob im Gegensatze dazu der 
Ahnenkult selbst durch andere mythologische Bestandteile assimiliert 
wird. Das erste konnen wir kurz als Mythologie mit »vorherrschen- 
dem Ahnenkult«, das zweite als >Reste des Ahnenkult in den Reli- 
gionen der Kulturvolker« bezeichnen. Die Beschrankung auf die 
Kulturvolker ergibt sich dabei ohne weiteres daraus, daB jeder Ah¬ 
nenkult bereits ein Produkt geschichtlicher Kultur ist. Sowohl der 
relativ selbstandige wie der assimilierte Ahnenkult bereiten sich da- 
her zwar innerhalb der mythologischen Vorstellungskreise der Natur- 
volker vor, sie selbst fallen aber vorwiegend in das Gebiet der Kultur- 
religionen. 


b. Die Ahnenverehrung als herrschende Kultform. 

Ansatze zur Entwicklung eines iiber den Seelenkult des primiti- 
ven Animismus sich erhebenden Ahnenkult finden sich mannigfach 
schon bei den sogenannten Naturvolkern. Sie pflegen freilich auch 
hier unverkennbare Anzeichen beginnender Kultur und einer nicht 
mehr auf den engsten Umkreis einer Generationenfolge beschrankten 
Tradition zu sein. Die bildliche Darstellung der Ahnen, wie sie die 
amerikanischen Totemsaulen zeigen, bietet anschaulich den Ubergang 
des Tierahnen in den menschlichen Ahnen, wie er bei diesen Stam- 
men vielleicht am ehesten in einer gewissen Kontinuitat stattgefunden 
und zur Verdrangung der ursprtinglichen Form der Totem vorstellun¬ 
gen gefiihrt hat (Fig. 57, S. 242). Freilich verschwimmt, soweit sich 
hierauf aus den amerikanischen Stammeslegenden schlieBen laflt, die 
Tradition ins Unbestimmte und, unter dem sichtlichen EinfluB des 
Naturmythus, ins Phantastische, so daB ein eigentlicher Ahnenkult 
nirgends zur Entwicklung gelangt ist. Ahnlich diirfte es sich bei 
den siidafrikanischen Bantustammen verhalten, bei denen das Ge- 
dachtnis der Vorfahren eng mit dem Glauben an den fortwirkenden 
EinfluB der Geister auf die Lebenden verkntipft ist, so daB hier 
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aus den primitiven Seelenvorstellungen einc zwischen Ahnen- und 
Damonenkult mitteninne stehende, aber doch viel mehr diesein als 
jenem zuneigende Glaubensform hervorgegangen ist 1 ). Naher standen 
allem Anscheine nach zu der Zeit, als die Einflusse der Kolonisation 
und des Christentums die urspriinglichen Anschauungen noch nicht 
verdriingt hatten, die Polynesier der Stufe eines eigentlichen Ahnen¬ 
kult, wie sich ja auch bei ihnen eine politisclie Organisation und cine 
gewisse historische Tradition ausgebildet hatten. Die Stellung, die 
auf Tahiti und den benachbarten Inseln die Gesellschaft der »Areoi« 
einnahm, eine Kaste, deren Mitglieder ihr Geschlecht auf gottlichen 
Ursprung zuriickfiihrten und im Lebcn wie nach dem Tode besondere 
Verehrung genossen, tragt schon manche Ziige an sich, die an den 
chinesischen Ahnenkult erinnern 2 ). Aber freilich ist dieser hier stark 
durchsetzt von der iippig aufgeschossenen polynesischcn Naturmytho- 
logie, und man kann daher vermuten, dab, wenn dieser Mythologie 
noch eine weitere Fortbildung vergonnt gewesen ware, die in den 
Ahnenkult reichenden Bestandteile vollig von dem Naturmythus assi- 
miliert worden waren, ahnlich wie dieser den unverkennbar noch in 
mannigfachen Rudimenten erkennbaren einstigen Totemismus der 
gleichen Gebiete in sich aufgesogen hat. 

Unter den Kulturvolkern gibt es hauptsachlich zwei, bei denen 
die Ahnenverehrung die Bedeutung einer herrschenden Kultform 
unbestreitbar besitzt: das sind die beiden groOen, seit alter Zeit 
durch mannigfache Beziehungen verbundenen ostasiatischen Kultur- 
volker Chinas und Japans. In beider Kultur trcten zugleich deutlich 
die Bedingungen hervor, die einer solchen einseitigen Ausbildung der 
Ahnenverehrung begiinstigend entgegenkommen: die relative Abge- 
schlossenheit nach auOen und die vveit zuriickreichende geschichtliche 
Erinnerung. Die Abgeschlossenheit ist ja in beiden Fallen keine ab¬ 
solute gewesen. Doch ist sie in China durch den ZusammenschluO 
gegen die andrangenden nordlichen Mongolenstamme, wie ihn sym- 
bolisch die groBe Mauer zum Ausdruck bringt, bei den Japanern seit 
der Zeit ihrer Besitzergreifung des Landes durch die insulare Lage 
des Reichs gefordert worden. Was aber beide Nationen noch mehr 


x ) J. Raum, Globus, Bd. 85, 1904, S. 103. 

2 ) Waitz-Gerland, a. a. O. VI, S. 365 fif. 
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auszeichnet, das ist der Sinn fur historische Tradition, der selbst 
wieder cin Produkt friiher Kultur und politischer Abgeschlossenheit 
zugleich sein mag. Bei der altercn dieser Nationen, bei den Chinesen, 
hat die in die Urzeiten zuriickreichende geschichtliche Uberliefe- 
rung die mythische Vorgeschichte dermaOen absorbicrt, daft hier wie 
kaum irgendwo sonst Mythus und historische Wirklichkeit unsicher 
ineinander flieDen. Das ist ein Boden, wie geschaffen, um die Ahnen- 
verehrung in alien Gestalten, in dem hauslichen Kultus der Voreltern 
der Familie wie in deni offentlichen der groOen Fiirsten und Kultur- 
heroen der Vergangenheit, gedeihen und alle andern Gebilde mythen- 
bildender Phantasie durchdringen zu lassen 1 ). 

In China wie in Japan ,bildet nun die hausliche Ahnenverehrung 
offenbar die Vorstufe dcs offentlichen Kaiser- und Heroenkultus, der 
aus jener wahrscheinlich unter der Wirkung einer fortschreitenden 
politischen Organisation und der mit dieser verbundenen historischen 
Tradition hervorging. Der hausliche Ahnenkult tragt aber in vielem 
noch die Ziige eines primitiveren Seelenkultes an sich, aus dem er 
einstmals erwachsen ist. Noch heute sind die Graber Gegenstande 
der Verehrung selbst fiir den dem Toten Fernerstehenden. Auch 
lebt der Glaube an eine einstmals gefurchtete damonische Macht der 
Geister nicht bloD in den Begrabnissitten und Opferspenden, son- 
dern mannigfach noch in dem Volksaberglauben fort, in welchem Ge- 
spenstererscheinungen und Damonenbeschworungen eine grofle Rolle 
spielen. Die alten Kulturreligionen Chinas und Japans, der Konfu- 
zianismus und Shintoismus, haben diese uralten Elemente des Seelen- 
glaubens, die beide Volker aus ihrcr vorhistorischen Zcit mitbrachten, 
in sich aufgenommen und die einstmals wohl nur im engeren Kreis 
der Familie bestehcnde Verehrung der Voreltern auf das offcntliche 
Leben, auf die Herrscher, Gesetzgeber und — was besonders bei den 
Chinesen fiir den Zusammenhang mit der geschichtlichen Kultur be- 
zeichnend ist — auf die groGen Erfinder und Gelehrten der Ver¬ 
gangenheit iibertragen. Gerade die Kontinuitat, in der hier der 
hausliche in den offentlichen Ahnendienst uberfiihrt, hat aber jenen 
auGerdem mit zahlreichen Ziigen ausgestattet, die an den uralten 

J ) Eine gute Ubersicht iiber Mythologie nnd Religion der Chinesen gibt J.J.M.de 
Groot in Chantepie de la Saussayes Lehrbuch der Religionsgeschichte 3 , 1 , 1905, S. 57 ff., 
uber die der Japaner R. Lange, ebend., S. 115 ff. 

Wundt, Volkerpsychologie II, 2. 
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Geisterglauben zuriickerinnern. Die chinesischen Ahnentafeln, deren 
jede dem Gedachtnis eines einzelnen Verstorbenen gewidmet ist, gel- 
ten zugleich als Schutzmittel des Hauses und der Familie; und die 
Seelen selbst sollen in diesen Tafeln zu der Zeit der Totenfeste ihren 
YVohnsitz nehmen. In Japan ist das allgemeine Totenfest eine dem 
Verkehr mit den Verstorbenen bestimmte Feier, wobei diese bei den 
zu ihrem Gedachtnis stattfindenden Mahlzeiten als anwesend betrach- 
tet werden. 

In dem offentlichen Kultus, der den groGen Herrschern und Kul- 
turbringern der Vergangenheit gewidmet ist, hat sich nun aoer der 
hausliche Seelen- und Ahnenkult nicht bloG erweitert, sondern er ist 
auch in enge Verbindung mit dem Naturmythus getreten. Aller Wahr- 
scheinlichkeit nach hat der letztere in China und Japan gerade so., 
wie wir es bei vielen Naturvolkern noch heute finden, urspriinglich 
nur in lose verknupften Elementen einer Himmelsmythologie bestan- 
den: Sonne, Mond, Gestirnc galten als belebte Wesen, an deren Bc- 
ziehungen wohl hier, wie allerwarts, eine phantastische Marchendich- 
tung von wechselndem Inhalt ankniipfen mochte. Doch wie diese 
naturmythologischen Elemente heute noch auGcr jeder Beziehung zum 
hauslichen Seelen- und Ahnenkult sind, so werden sie cs wahrschein- 
lich immer gewesen sein. Das wurde anders, sobald sich jene histo- 
rische Perspektive erofifnete, die hier, wie an so vielen andern Orten, 
auf die Herrschcr die Vorstellung von Vatern des Volkes libertrug 
und damit die Herrschergenerationen zu Objekten eines raumlich wie 
zeitlich fast ins unendliche sich erweiternden Kultus erhob. Je mehr 
auf diese VVeise die Ahnenreihe schlieGlich in eine mythische Tradi¬ 
tion einmundete, deren Gestalten durch die Legende mit wunderbaren 
und iibermenschlichen Eigenschaften ausgestattct wurden, um so mehr 
flossen zugleich die Anfange dieser Reihe mit den Gestalten der na¬ 
turmythologischen Marchen zusammen. So muGte eine wechselseitige 
Assimilation entstehen, deren Resultat ein Ahnenkult hoherer Stufe 
war. Die unmittelbaren Objekte dieses Kultus blieben Menschcn, 
denen aber als den Vatern ihres Volkes und den Schop ern sei¬ 
ner Kultur eine tiber das gewohnliche McnschenmaG weit liinaus- 
reichende geistige Macht zugeschrieben wurde, und deren Erhebung 
ins Ubermenschliche nun darin ihre mythologische Unterlage fand, 
daG den Urahnen dieser Ahnen und Vater direkt eine himmlische 
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Abstammung beigelegt wurde. So gilt im konfuzianischen Kultus der 
chinesische Kaiser und jeder seiner Vorfahrcn als Sohn des Himmels, 
nach dem Shintoismus ist der japanische Herrscher der Sohn der 
Sonne. Gerade dieses Ausmiinden der Ahnenreihe in die hochsten 
Gottheiten des Naturmythus zeigt, daO hier der letztere von dem 
Ahnenkult assimiliert, und dafi nicht etwa umgekehrt dieser erst auf 
einer naturalistischen Grundlage entstanden ist. Ist doch sichtlich der 
historische eine Erweiterung des privaten Ahnenkultes, der wieder in 
direkter Deszendenz aus dem Seelenkult abstammt. Auch hat sich 
der Ahnenkult darin als der primare und dominierende Bestandteil 
bewahrt, dafi er sich nicht minder andere mythologisch-religiose Ele- 
mente, wo diese mit ihm in Bcriihrung traten, assimilierte. Das ist 
besonders in Japan mit dem Buddhismus geschchen, bei dem die Le- 
genden von den Inkarnationen des Buddha unmittelbar die Anregung 
zu solcher Assimilation boten. Denn die Inkarnationen wurden nun 
wieder als eine Ahnenreihe aufgefaflt, in der jeder der groOen Kultur- 
heroen, denen sich der offentliche Kult zuwandte, als eine solche In- 
karnation betrachtet wurde. Zugleich mochte aber diese tief einge- 
wurzelte Ahnenverehrung die Ursache sein, daft trotz der ungeheuren 
und alle andern religiosen Elemente iiberflutenden Verbrcitung, die in 
Japan der Buddhismus gefunden, und in der er, in zahlreiche Sekten 
zerfallend, den mannigfaltigsten religiosen Richtungen sich angepaBt 
hat, doch noch in spiiterer Zeit der altere Shintoismus wieder zu 
der gegenwartig geltenden Staatsreligion erhoben wurde. Vollstandig 
hat sich allerdings auch in diesem so wenig wie in dem Konfuzianis- 
mus die Assimilation der iibrigen mythologischen Elemente durchge- 
setzt, sondern in beiden sind neben den in die Ahnenreihe aufgenom- 
menen Himmelsgottern noch andere Objekte, wie die Sterne, die 
Wolken, der Regen, sowie die Schutzgotter einzelner Orte, Stande 
und Berufe stehen geblieben, welcher letztere Zweig des Kultus wahr- 
scheinlich aus dem hier wie iiberall verbreiteten Damonenglauben 
hervorging 1 ). 


*) AuBerhalb der eigentlichen Volksreligion liegt der nach der Tradition von 
Laotsi, einem alteren Zeitgenossen des Konfnzius, hauptsachlich ausgebildete chinesi¬ 
sche »Taoismus«. Dabei ist es bezeichnend, daB dieses unter den Gelehrten Chinas 
verbreitete philosophische System, das im wesentlichen in einer die BegrifTe durch 
regelmaBige Linienkombinationen darstellenden Symbolik besteht, nicht den Ahnen- 
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Ein charakteristisches Merkmal herrschender Ahnenverehrung bildet 
schlieBlich die besondere Ausbildung des Opferkultus in der Form 
des Totenopfers. Keine andere Religionsform betatigt sich, wie vor 
allem auch das Beispiel der beiden ostasiatischen Kulturvolker zeigt, in 
einem so vielgestaltigen Opferkultus wie diese. Zugleich setzen sich hier 
in das Totenopfer daucrnd jene primitiven, schon bei den Naturvolkern 
sich vorfindenden Begrabnisriten fort, bei denen dem Toten zunachst 
das zum Leben Notigste, die Nahrung, dann weiterhin Kleidung, iWaffen, 
endlich Sklaven und Frauen zur Begleitung mitgegeben werden. Auch 
die Erinnerung an einstige Menschenopfer hat sich in China und Japan 
in der Tradition wie in den heute noch iiblichen Opferbrauchen er- 
halten. Aber indem sich das Totenopfer mit der Entwicklung des Ah- 
nenkultus immer weiter iiber den Umkreis der cbcn Verstorbenen auf 
die alteren Vorfahren der Familie und auf die groBen Herrscher und 
offentlichen YVohltater der Vorzeit ausdehnte, muBte sich die Form 
der Opferdarbringung von selbst ermaBigen. Statt der wirklichen 
Speisen wurden zuerst kleine Anteile der von den versammelten An- 
gehorigen verzehrten Mahlzeit, statt der wirklichen Kleider und Ge- 
rate kleine Modelle, endlich statt der wirklichen Tiere und Menschcn 
Puppen und zuletzt fur alles dies bloBe aus Papier ausgeschnittene 
Bildchen geopfert. Durch diese mit dem Massenverbrauch verbun- 
dene Degradation wird der fiir uns auf den ersten Blick so verwunder- 
liche und lacherliche papierne Opferkultus verstandlich, der nur noch 
darin besteht, daB eine groBe Menge fabrikmaBig angefertigter Bild¬ 
chen aller der Dinge, die den Menschen umgeben und sein tagliches 
Lebensbediirfnis ausmachen, bei den Gedachtnisfesten der Ahnen als 
regelmaBiges Totenopfer verbrannt wird. Aber wir diirfen nicht ver- 
gessen, daB von den kleinen Speiseanteilen und Libationen an, wie 
sie die Romer bei ihren Mahlen den Di manes darzubringen pflegten, 
nur ein kleiner Schritt zu dieser ganz zum auBerlichsten Symbol ge- 
wordenen Gabe ist, ein Schritt zugleich, der bei der Zunahme sol¬ 
dier Opferfeiern um so unvermeidlicher wird, je mehr sich das Opfer- 
bediirfnis auBer auf Speise und Trank auf alle moglichen Gegenstande 
ausdehnt. Es ist die gleiche aus der Massenhaftigkeit des Bedtirfnisses 
erwachsende Mechanisierung religioser Zeremonien, wie sie nach einer 


kult, sondem neben den sittlichen Grundbegriffen die Naturmythologie zu seiner Basis 
hat. Vgl. hierzu R. Dvorak, Chinas Religionen, II,' 1903. 
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andern Seite hin die buddhistische Gebetsmiihle zeigt. Dabei lchrt zu- 
gleich diese Parallele, dafi man jene Papieropfer irrig auffassen wiirde, 
wollte man sie lediglich als symbolische Stellvertreter wirklicher Opfer 
betrachten. Sie sind das weder bei der in vorhistorischer Zeit liegen- 
den Ablosung dieser wirklichen Opfer durch die Bilder gevvesen, noch 
sind sie es im allgemeinen in dem heutigen Gebrauch der letzteren. 
Als jene Ablosung begann, hat, wie wir das noch heute bei Natur- 
volkern beobachten, wahrscheinlich das Bild als vollkommener Ersatz 
fur die Sache gegolten, da man auf dieser Stufe in das Bild die 
Seele des Gegenstandes verlegte und eben darum jenes fiir einen 
Ersatz des letzteren hielt. Als dann diese Anschauung im Verlauf 
der Zeit schwand, trat nun im Volksbewufitsein die andere an die 
Stelle, die auch in der Gebetsmaschine ihr Dasein fristet: das Papier¬ 
opfer war zu einem Zaubermittel geworden, durch das man sich den 
Schutz der Geister zu sichern meinte. Wo aber eine solche Assimi¬ 
lation durch den popularcn Zauber- und Damonenglauben nicht ein- 
trat, da verwandelte sich dies Opfer in eine jener vielen gewohnheits- 
mafiig geiibten Zeremonien, die ihren Wert einzig und allein darin 
finden, dafi sie von altersher geiibt worden sind. Eben darum kon- 
nen sie gerade beim Ahnenkult noch fortwahrend zur Erweckung 
der an diese Kultform gebundenen Pictatsgeftihle dienen. Ubrigens 
hat augcnscheinlich das Totenopfer auch aufierhalb der Gebiete des 
vorherrschenden Ahnenkultes nicht unwesentlich zu jener Milderung 
der Opferzeremonien beigetragen, die sich dann allmahlich auch 
auf das Suhnopfer ausdehnte; und es hat so allerdings zu seinem 
Teil wohl mitgewirkt, die Auffassung des Opfcrs iiberhaupt als ciner 
symbolischen Mandlung vorzubereiten. Doch ist hier wiederum nicht 
zu iibersehen, dafi sich diese Idee des Symbols nirgends, aufier in 
den philosophischen Weiterbildungen der religiosen Ideen, in reiner 
Form durchgesetzt hat, sondern dafi die alte Zaubervorstellung zu- 
meist noch in dem Glauben an irgendeine magische Nebenwirkung 
des Opfers zuruckgeblieben ist, wie uns das bei den naturmythologi- 
schen Abzweigungen des Opferbrauchs gleichfalls noch begegnen 
wird. Darin kommt eben immer wieder zum Vorschein, dafi das 
Zauberopfer, wie es die alteste Gestaltung der Opferbrauche und der 
Keim zu alien andern ist, so im allgemeinen auch latent in diesen 
noch fortlebt. 
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c. Reste des Ahnenkultus in den Kulturreligionen. 

1 st der Ahnenkult als vorherrschende, die andern Bestandteile 
mythologischer Anschauung zumeist assimilierende Religionsform eine 
verhaltnismaBig seltene, von eigenartigen Kulturbedingungen ab- 
hangige Erscheinung, so ist das Umgekehrte, die Assimilation ahnen- 
kultischer Elemente durch mythologische Zusammcnhange andern Ur- 
sprungs iiberaus haufig zu finden, ja man darf sagen: wo der reine 
Ahnenkult nicht besteht, da sind Reste desselben, die von andern 
mythologischen Vorstellungen assimiliert sind und ihrerseits wieder 
assimilierend auf diese zuriickgewirkt haben, immer zu finden. Sie 
sind teils in einer relativ selbstandigen Form in den Totenkulten er- 
halten geblieben, teils wirken sie in verborgenerer Weise in den nam- 
lichen religiosen Vorstellungen nach, von denen sie selbst einstmals 
zuriickgedrangt worden sind. 

Beispiele solch verschiedener Art bietet uns vor allem der Ah¬ 
nenkult der indogermanischen Volker. Am selbstandigsten steht er 
hier bei den Indern dem gesamten iibrigen Kultus gegeniiber, laBt 
aber in seiner geschichtlichen Entwicklung doch zugleich ein allmah- 
liches Ubergreifen anderer, dem Naturmythus angehoriger Elemente 
erkennen 1 ). Aus den verschiedenen Formen eines Ahnenkultus, wie 
sie von den einfacheren Totenfesten zum Gedachtnis des Einzelnen 
zu den an bestimmten Tagen des Jahres zu Ehren der gesamten 
Vorfahren der Familie gehaltenen reicheren Zeremonien aufsteigen, 
laBt sich unschwer noch ein wahrscheinlich urspriinglicherer Kult her- 
auslosen, der ausschlieOlich die Vater selbst zu seinem Gegenstand 
hatte. Diese sucht man nach vorangegangenen Reinigungszeremonien, 
an denen man sie ebenfalls teilnehmen liiftt, durch dampfend darge- 
brachte Speiseopfer, die die Opfernden gemeinsam mit ihnen genieOen, 
giinstig zu stimmen. Vor allem sucht man sie zu bevvegen, daB sie 
dem Hause einen Erben schenken. Darum genieBt bei vielen dieser 
Opfer besonders die Frau des Hauses mit von der Opferspeise. Un- 
verkennbar ragt darin noch die Vorstellung eines durch das gemein- 
same Mahl auf die Geister der Ahnen ausgeiibten Zauberzwanges in 
diesen uralten Kult herein. Ihn hat nun die spatere Zeit allmahlich 


x l W. Caland, Altindischer Ahnenkult, 1893, S. I ff., i5off. 
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reicher ausgestattet. Zu dem Hausvater tritt bei den umfanglicheren 
Zeremonien der Priester. Mochten in der altesten I'orm des Ritus 
die Ahnengeister selbst die Damonen sein, die man zu gewinnen 
suchte, so sucht nun ein einleitender Teil der Zeremonie die zwischen 
Himmel und Erde schwebende Schar unbestimmter Damonen zu ban- 
nen, damit sie die heilige Feier nicht storen sollen. Vor den Vatern 
empfangen sodann Soma, Yama und Agni, die himmlischen Opfer- 
gottheiten, ihre Spenden, damit sie den Vatern und den Opfernden 
selbst gnadig gestimmt seien. Endlich werden als Stellvertreter dei 
Ahnen Brahmanen von edler Abkunft und reinem Lebcnswandel hin- 
zugezogen, damit sie von der Opferspeise genieflen. 

Sehen wir hier in dieser Folge der Opferzeremonien fast Schritt fur 
Schritt zuerst in den Seelenkult den ihrn noch eng verbundenen Da- 
monenglauben und dann die Gestalten des Naturmythus eingreifen, so 
zeigt sich nun bei den andern indogermanischen Volkern durchweg 
diese Assimilation durch auOerhalb liegende mythologische Elemente 
schon weiter fortgeschritten. Auf diese Weise gewinnen sowohl die 
Gestalten der Ahnen wie die ihrem Kultus gewidmeten Feste einen 
veranderten Inhalt. So sind bei den in gewissen Ziigen ihrer Ahnen- 
verehrung den Indern noch nahe verwandten Eraniern die Ahnen zu 
Helfern und Genossen des Lichtgottes in seinem Kampf gegen die Da¬ 
monen der Finsternis gevvorden, daher sie nun auch selbst dem YVesen 
der Naturgotter niiher zu stehen scheinen 1 ). Unter den abendlandischen 
Volkern sind es besonders die Romer, bei denen zu alien Zeiten die 
Staatsreligion deutlich ausgepragte ahnenkultische Elemente bewahrt 
hat. Im Gegensatze dazu sind diese bei den Griechen fruh schon 
hinter den in Mythus und Dichtung reich entwickelten Naturgottern 
zuriickgetreten. Neben ihnen spielte zwar in dem vorzugsweise in 
den Mysterienkulten gepflegten Dienst der Unterweltsgotter der Seelcn- 
kult eine vorherrschende Rolle; er nahm aber dabei zugleich erne 
Richtung, die gerade diejenigen Motive teilweise verdrangt hat, aus 
denen die spezifischen Formen der Ahnenverchrung hervorgewachsen 
waren: die Familienverbande und die Erweiterung des privaten zu 
einem iiber diesen sich erhebenden offentlichen Ahnenkultus ). 

*) W. Caland, Ober Totenverehrung bei einigen der indogermanischen \ olker, 

Verhandl. d. Niederl. Akademie, XVII, S. 4 s ff - 

= ) Die Reste und Traditionen der germanischen Vorzeit sind im allgemeinen 
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AuOer den sonstigen geschichtlichen Momenten, die neben der 
urspriinglichen und der durch die frtihe Vermischung mit stammes- 
fremden Volkern bestimmten Eigenart der Nationen die religiose Ent- 
wicklung beeinflussen, ist nun fur die Erhaltung der Motive des 
Ahnenkultus begreiflicherweise die Beschaffenheit jener anderweiti- 
gen mythologischen Inhalte, die assimilierend auf die Elemente eines 
einstigen Ahnenkultus heriiberwirken, in erster Linie maflgebend. 
Hier stehen sich allem Anscheinc nach vor allem zwei kompakte 
Massen assimilierender Vorstellungen gegeniiber: der Damonenglaube 
und der Naturmythus, wie wir ja beide auch schon des indischen wie 
des eranischen Ahnenkult sich bemachtigen sahen. Naturlich schlieflt 
der eine dieser Faktoren nie den andern aus. Wohl aber kann das 
Verhaltnis beider ein sehr verschiedenes sein; und hier gerade tritt 
nun trotz der starken Einwirkungen, die die griechische Mythologie 
und Religion auf die romische ausgeiibt, der urspriingliche Charakter- 
untcrschied beider Stamme auch in der Art hervor, wie die ahnen- 
kultischen Elemente von dem Ganzen des mythologisch-religiosen 
Glaubens assimiliert und zum Teil absorbiert worden sind. In :Rom 
bildet der Damonenglaube von frith an einen zum Teil noch ziemlich 
unabhangig den iibrigen mythologischen Elemental gegeniiberstehen- 
den Bestandteil des religiosen Lebens. In dem altesten Festkalender 
nehmen die Feste, die sich auf das Haus, die Familie, das Gedacht- 
nis der Vorfahren beziehen, und unter den >Di indigetes. die Gott- 
heiten, die als die Beschiitzer der entsprechenden Lebensordnungen 
und Sitten gelten, eine beherrschende Stellung ein'). Aber als eigent- 
liche Feste der Ahnenverehrung sind im alten Rom doch allein die 
.Parentalia. stehen geblicben, die in ihrer Vereinigung von privater 
und oflentlicher Feier zwar das Geprage des Ahnenkultus an sich 


mehr fur Seelenkult und Damonenglauben als fur den Ahnenkult charakteriitisch. 
Einen Hinweis anf einen zum Ahnenkult gesteigerten Totenkult, der noch in die 
christliche Zeit hereinreicht, gibt aber der aus dem 8.-9. Jahrhundert stammende 
>Indicnlus superstitionum et paganiorum., der die Totenverehrung als eine Art von 
heidnischem Heiligenkult bezeichnet (.Quod sibi sanctos fingunt quoslibet mortnos., 
ebend. Nr. 25). (Abgedruckt bei Grimm, Deutsche Mythologie 4 , III, S. 403 f.) 

B Man vgl. bei Wissowa, Religion und Knltus der Romer. den Abschnitt iiber 
die Di indigetes und den zugehorigen Festkalender (S. 492 *■), aus welchem zugleich 
der im Smne der ahnenkultischcn Motive restaurative Charakter der fruheren Kaiser- 
zeit deutlich zu erkennen ist. 






Der Ahnenkultus. 


36l 


tragen, dabei jedoch das diesem wesentlich eigentlimliche Motiv der 
Verehrung einzelner als Stammesgriinder oder Kulturheroen geltender 
mythischer oder halbmythischer Gestalten vermissen lassen. Hierin 
verrat sich unverkennbar ein Uberwuchern der alten Elemente des 
Damonenkultus, wie er auch in den Damonen oder in den zwischen 
Damonen und Gottern in der Mitte stehenden Schutzgeistern der Flur, 
des Hauses, des Herdes, den Laren, Penaten und vor allcm in den 
noch ganz die Spuren der primitiven Damonenfurcht an sich tragen- 
den Lemuren und Larven hervortritt. Am nachsten beriihren sich 
wohl unter diesen Objekten des Damonenkultus -die »Di manes«, 
die als die Beschiitzer der Graber gefeiert werden, mit der cigent- 
lichen Ahnenverehrung. Immerhin fehlt ihnen die Individualisierung 
zu bestimmten Personlichkeiten. VVenn sie daher auch, gleich den 
Laren, Lemuren und Larven, sehr wahrscheinlich aus dem Seelen- 
kultus entstanden sind, so hat doch die liber alle Gebiete sich er- 
streckende Macht des altromischen Damonenglaubens hier einen 
eigentlichen Ahnenkult nicht aufkommen lassen 1 ). So erweckt die 
altromische Religion das Bild einer Zuriickdrangung der in friiher 
Zeit vorhandenen Elemente dieses Kultes oder der Anlagcn zu ihm 
durch einen liber alle Gebiete des Lebens sich erstreckenden Da- 
monenglauben, der selbst die »Di manes«, die einem solchen Uber- 
gang am nachsten standen, in dem Zustand unbestimmter damo- 
nischer Wesen zurlickhielt. Darum hat hier erst eine spatere Zeit 
teils unter dem EinfluO politischer Machtentfaltung, teils wohl auch 
unter dem des griechischen Heroentums der geschichtlichen Ver- 
gangenheit des Staates einen religiosen Hintergrund gegeben, indem 
sie auf jenc Wesen des alten Damonenglaubens, namentlich die Laren 
und Manen, die Vorstellung von Ahnengeistern libertrug. Die glcichen 
Motive wirkten dann auch in der poetischen Ausgestaltung der Grlin- 
dungssage nach, in der Verschmelzung des Romulus mit dem altromi¬ 
schen Quirinus zu einer Stammesgottheit, und endlich in der Vergotte- 
rung der Imperatoren. 

Wie bei den Romcrn die Damonen, so haben nun bei den Griechen 
die Naturgotter die Entwicklung des Seelen- zum Ahnenkult frlih 
schon gehemmt oder, wo dieser bereits in seinen Anfangen vorhanden 


J ) Wissowa, Religion und Kultus der Romer, S. 153. 192 ff. 
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war, ihn durch Verschmelzung mit den Gestalten des Naturmythus 
innerlich umgewandelt. Nirgends hat wohl so sehr wie bei ihnen die 
Neigung geherrscht, den Stammbaum der eigenen Familie bis zu 
einem Gott oder einem gottlich verehrtcn Heros zuriickzufiihren. Sie 
auftert sich in jenen theophoren Eigennamen, die in Griechenlanci seit 
friiher Zeit in allgemeinem Gebrauch stehen. Von den herrschenden 
Geschlechtern ausgehend, sind sie allmahlich auch in die tieieren 
Stande gedrungen und damit freilich zugleich mit der Zeit ebenso 
bedeutungslos geworden, wie es unsere irgendwelche religiose B'e- 
ziehungen enthaltenden Namen heute sind 1 ). Aber diese VerauOer- 
lichung des Brauchs setzt auch hier einen Zustand voraus, wo jener 
noch einen tieferen Sinn barg, und wo der Adel einer Landschaft in 
der Tat auf irgendeinen in dieser verelirten Gott, womoglich wohl 
auf den Schutzgott derselben seinen Stamm zuriickfuhrte. Da mochte 
es dann nahe liegen, sich selbst unter Uberspringung der zwischen- 
liegenden Ahnenreihe den Sohn des Gottes zu nennen. So steht im 
Hintergrund des theophoren Namens ein Ahnenkult, der sich aber, 
insofem der Gott, nach dem ein Geschlecht seinen Namen tragt, ein 
Naturgott ist, auf das cngste mit dem Naturmythus verbindet. Da 
das herrschende Geschlecht zunachst mit der Landschaft, iiber die es 
herrscht, verwachsen ist, so begreift es sich zugleich, dab nicht die 
groben, von dem gesamten Volk verehrten Gotter im allgemeinen 
zu solchen Geschlechterahnen erhoben werden, sondern die kleineren 
Lokalgotter, deren Ruf vielleicht nicht iiber einen eng begrenzten 
Bezirk hinausgelangt ist und erst durch das Geschlecht selbst, das 
sich von ihm herleitet, in die Feme dringt. Spater iibertragt dann 
der theogonische Mythus die ahnlichen genealogischen Vorstellun- 
gen auf die Gotter, und die Sage fiihrt daher den Ursprung jener 
lokalen Gottheiten zum Teil wieder auf die groflen Gotter zuriick. 
So bildet sich ein Zwischengeschlecht, mitteninne stehend zwischen 
Gottern und Menschen, das Geschlecht der Heroen, das von, den 
Gottern seine Abstammung herleitet, und auf das hinwiederuni die 
Edelsten unter den Menschen ihren Ursprung zuriickfiihren. Sie 
nahern beide einander, Gotter wie Menschen, und sie wirken an je¬ 
ner Vermenschlichung der Himmelsgotter mit, die ihrerseits wieder 

x ) O. Gruppe, Griechische Mythologic und Rcligionsgeschichte, II, 1906, S. 741 ff. 
Usener, Gotternamen, S. 247 ff. 
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die sittliche Verinnerlichung des Naturmythus herbeifiihrt und dadurch 
die starkste Triebkraft seiner Umwandlung in Religion ist. Denn die 
Heroen und Gotter treten nun mehr und mehr dem Menschen selbst 
als ideale menschliche Vorbilder gegeniiber. Es ist unverkennbar die 
Assimilation von Elementen des Ahnenkults durch den herrschenden 
Naturmythus, die dieser Entwicklung zugrunde liegt. Sie vollzieht 
sich um so leichter, als jene niederen Gotter, die durch die Ver- 
bindung mit der Vorstellung der Ahnenseelen zu gottlichen Vorfahren 
erhoben werden, selbst noch dem Zwischengebiet zwischen Damonen 
und Naturgottern angehoren, das wir nach einer ganz andern Rich- 
tung hin als die bleibendste Statte tiergestaltiger VVesen von damo- 
nischer Macht kennen lernten (S. 283 ff.). Daher denn auch Heroen 
und Damonen in der Volksauffassung der Griechen als Wesen ver- 
wandten Ursprungs gelten mochten. Ihr wesentlicher Unterschied 
bestand eben nur darin, daft die Damonen dem anfanglichen Zustand 
solcher an einzelne Orte und Lebensgebiete gebundener zauberhafter 
Wesen naher geblieben waren, wahrend die Heroen durch die genea- 
logische Verbindung, die in ihnen Ahnenkult und Naturmythus ein- 
gegangen hatten, zu wichtigen Bestandteilen einer vom geschicht- 
lichen Leben des Volkes getragenen und selbst wieder auf den 
historischen Sinn zuriickwirkenden Mythenbildung geworden waren. 
Als solche hat dann der Heroenkultus auch die mythologische Mar- 
chendichtung erst zur hohen Kunstform des Epos umgewandelt, 
dessen Haupttrager die Heroen und die zum Heroentum sich er- 
hebenden menschlichen Helden sind, indessen seinen Hintergrund 
die grofte Gotterwelt des Naturmythus bildet, die selbst unter der 
Riickwirkung des Heroentums zu einem idealen Reich hochsten 
menschlichen Daseins geworden ist 1 ). 

Wie die Indogermanen, so bewahren auch die Semiten in ihrer 
religiosen Uberlieferung Reste eines einstigen Ahnenkultus. Bei den 
Israeliten erinnert das Zusammengchen derselben mit dem hauslichen 
Ahnenkult, abgesehen von dem spezifischen Einfluft der Jahwereligion, 
sehr an die Stellung der Di manes bei den Romern 2 ). Eine Eigenart 

1 ) Uber diese Bedeutung des Epos fiir die mythologische und religiose Entwick¬ 
lung vgl. Teil I, S. 285 ff. 

2 ) Besonders betont hat diese Analogic sowie die Bedeutung des Ahnenkultus 
iiberhaupt als der mutmablichen Urreligion der Israeliten B. Stade, Geschichte des 
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der semitischen Ahnenverehrung besteht aber in der Assimilation 
der altesten Urvaterlegenden durch den babylonischen Astralmythus. 
In den vorsintflutlichen Urvatern der biblischen Tradition kehren 
namlich unverkennbar die vorsintflutlichen Konige Babylons wieder, 
die hier, ahnlich wie in China, zugleich als die groflen Schopfer der 
Kultur verehrt wurden. In der ungeheuren Zahl der angeblichen 
Lebensjahre dicser Konige und Urvater erkennt man unschwer die 
Zahlen und Zeitraume, zu deren Berechnung die mit dem Gestirn- 
dienst eng verschwisterte Astronomie und Astrologie der Babylonier 
gelangt war 1 ). Auch dies bedeutet die Assimilation eines wahrschein- 
lich frliher vorhanden gewesenen Ahnenkultus durch den Naturmythus. 
Nur ist an die Stelle der dichterischen Phantasie, die bei den Griechen 
aus den Ahnen die Heroen hervorgehen lieO, hier der Anfang einer 
trotz aller Magik und Mystik exakten wissenschaftlichen Beobachtung 
getrcten. Unter diesem EinfluD haben dann diese vorsintflutlichen 
semitischen Urvater den Ahnencharakter im ganzen treuer bewahrt; 
gleichzeitig aber haben sie durch die Steigerung ins Unermeflliche, 
die der Astraldienst mit sich fiihrte, ihre Menschenahnlichkeit ein- 
gebiifit, urn zu unbestimmten, eines personlichen Charakters ent- 
behrenden Wesen zu werden, die dadurch einem eigentlichen Kultus 
entzogen waren. Wesentlich anders verhalt es sich mit der spateren 
Vatersage der Israeliten, die bereits dunkle geschichtliche Erinnerun- 
gen an mythische Namen, wie Abraham, Jakob usw., kntipfte. Durch 
ihre Verwebung mit wirklicher Geschichte gewannen diese Namen 
nun zwar den Charakter wirklicher Personlichkeiten, die als die Stamm- 
vatcr des Volkes eine besondere Verehrung genieDen. Doch unter 
der Ubermacht der aus dem Naturmythus erwachsenen religiosen 
Vorstellungen konnten sie sich wiederum zu Objekten eines eigent¬ 
lichen Ahnenkultus nur in dem beschrankten Sinne erheben, in dem 
iiberhaupt Personlichkeiten der Geschichte oder der historischen Le- 
gende zu jeder Zeit Motive eines solchen Kultus zu erweeken pflegen. 


\olkes Israel, I 2 , 1S89, S. 402 ff. Einen entgegengesetzten Standpunkt vertritt, ohne 
ubrigens die ahnenkultischen Elemente bei den Israeliten zu leugnen, C. Griineisen, 
Der Ahnenkultus und die Urreligion Israels, 1900, S. 229 ff. 

x ) Schrader, Die Keilinschriften und das Alte Testament, bearb. von H. Zimmern 
und H. Winckler 3 , 1903, S. 53 ° Zimmern, Keilinschriften und Bibel, 1903, S. 9 ff. 
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IY. Die Dainonenvorstellungen. 

1. Allgemeine Stellung des Damonenglaubens. 

a. Psychologischer Charakter der Damonen. 

Der Begriff des Damons ist uns im Zusammenhange mit den For- 
men des Seelenglaubens und mit den Erscheinungen, die sich aus 
diesem entwickelt haben, in den vorangegangenen Betrachtungen 
schon mannigfach begegnet. Die unbestimmt das Grab eines Ver- 
storbenen umschwebende Seele wird zum Damon, der den Heran- 
nahenden schreckt oder mit Krankheit und anderm Unheil heimsucht. 
Vampyr und Werwolf sind zu verderblichen Damonen umgewandelte 
Seelen. Das Totemtier vereinigt die Bedeutung des tierischen Ahnen 
mit der eines Schutzdamons, und dieser wird in der Buschseele und 
ahnlichen Verdoppelungen der Personlichkeit zu einer damonischen 
Verkorperung des menschlichen Schicksals. Ebenso offenbaren die 
Gegenstande, iiber die ein Tabu gelegt ist, in den Folgen, die an 
ihre Beriihrung gebunden sind, damonische Wirkungen. Endlich der 
aus solchen Vorstellungen sich entwickelnde Opferkultus besteht 
iiberall in Handlungen, die auf die Gewinnung oder Versohnung da- 
monischer Machte gerichtet sind. Als das Merkmal, das den Damon 
von den Seelen und den beseelten Wesen scheidet, oder das die 
letzteren in Damonen umwandelt, ist dabei vor allem dies festzuhalten, 
daO die Seele als solchc an einen einzelnen beseelten Korper ge¬ 
bunden und ausschlieBlich in ihm wirksam gedacht wird; wahrend 
der Damon, ebenso wie der Geist, des festen Sitzes und einer dau- 
ernden Form entbehren kann, von dem Geist aber hinwiederum da- 
durch sich scheidet, daO er Unheil bringt oder auch dem, der ihn 
seinem Willen dienstbar zu machen weiB, Schutz und Hilfe gewahrt 1 ). 
Darum ist das Zauberhafte ein wesentliches Attribut des Damons, 
und die Seele beginnt in dem Augenblick zum Damon zu werden, 
wo sie zauberhafte Wirkungen ausiibt. Dagegen gehort fur den Na- 
turmenschen alles das nicht in das Gebiet des Damonischen, was 
nach seiner Auffassung im gewohnlichen Verlauf des Geschehens liegt, 


x ) Vgl. hierzu die Ausfiihrungen tiber Seelen, Geister und Damonen oben 
S. 123 ff. 
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mag es uns noch so wunderbar erscheinen. So hat der Ubergang 
der Seele in einen Hauch, in einen Wurm oder Vogel, ihre Trans¬ 
fusion in einen andern Menschen durchaus nichts Damonisches. Doch 
die im Traum erscheinende Schattenseele ist bereits im Ubergang 
zum Damon begriffen, und der im Haus zuriickbleibende Geist eines 
Verstorbenen ist ganz zu einem solchen geworden. Denn das Traum- 
bild wie der Geist kann Unheil verkiinden und unter Umstanden 
durch eigene Zauberkraft in das zukiinftige Geschehen eingreifen. 
Diese jeder Regel widerstrebenden Metamorphosen sind es zugleich, 
die bei dem Damon auch da, wo er etwa aus einer individuellen 
Seele entstanden ist, nicht selten die Spuren dieses Ursprungs ver- 
wischen, wahrend die Neigung, liberal!, wo Ungewohnliches geschieht, 
in damonischen Wesen die Urheber zu vermuten, auOerdem eine Fiille 
von Damonengestalten hervorbringt, die von Anfang an des Zusam- 
menhangs mit einer bestimmten Seele entbehren. Obgleich dem- 
nach die Loslosung von dieser in beiden Fallen ein Merkmal der 
Damonenvorstellungen ist, so bleibt es doch ein fur die Genese 
der letzteren wichtiger Unterschied, daft sie von Anfang an in zwei 
Klassen zerfallen: in solche, die direkt aus Seelenvorstellungen ent¬ 
standen sind, und in andere, die sich unabhangig von diesen aus den 
allgemeinen Motiven des Damonenglaubens entwickelt haben. Kann 
man danach die erstcren als die sekundaren, die letzteren als die 
primaren bezeichnen, so wurzelt iibrigens unverkennbar in beiden 
Fallen der Damonenbegriff im Seelenbegrifif, aus dem er durch dessen 
Verschmelzung mit dem Zauberglauben entsprungen ist. In diesem 
Sinne kann man wohl den Damon eine Seele hoherer Stufe nennen, 
deren Wirken sich durch Zauber ins Schrankenlose erweitern kann 
und nur im einzelnen Fall in den besonderen Anlassen ihrer Betati- 
gung begrenztere Zweclce verfolgt. Darum ist der Damonenglaube 
ein Produkt und in gewissem Sinne eine Provinz des Seelenglaubens, 
wenn auch die meisten einzelnen Damonenvorstellungen durchaus 
nicht unmittelbar aus Seelenvorstellungen hervorgegangen sind. 

Mit dieser Unbestimmtheit des Ursprungs hangt nun zugleich die 
schwankende Natur der Damonen auf das engste zusammen. Ihre 
Metamorphosen umfassen nicht blofl alle jene regelmaftigeren Ver- 
wandlungen der Psyche, in denen sich die Zaubermetamorphosen des 
Damons bereits vorbereiten, sondern sie bewegen sich im Gebiete 
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dieses Zaubers selbst zwischen den auGersten Grenzen, die das Spiel 
der mythenbildenden Phantasie durchmessen kann. Bald wachst die 
Gestalt des Damons ins RiesengroGe, bald schrumpft sie in neckischer 
Verkleidung zu winziger Kleinheit zusammen. Bald nimmt sie tieri- 
sche, bald menschliche, bald doppelgestaltige Formen an, um in 
einem andern Moment plotzlich in niclits zu verschwinden oder bloG 
noch in zauberhaften Wirkungen auf Menschen und Dinge merkbar 
zu werden. 

Indem das Unerwartete nicht bloG in den Erscheinungen der Da- 
monen, sondern auch in den ihnen zugeschriebenen Wirkungen zu 
einem Hauptmerkmal wird, nach welchem schlieGlich in einer solchen 
Wirkung allein schon ein Zeugnis fur die Gegenwart damonischer 
Wesen gesehen wird, erfahrt aber der Begriff des Damons nach zwei 
Richtungen hin wichtige Verschiebungen seiner Bedeutung. Die eine 
fiihrt ihn in die Grenzen zuriick, die er bei seiner Entwicklung iiber- 
schritten hat: in die der Seelenvorstellungen; die andere erweitert ihn 
ins Schrankenlose, indem sie ihn auf alles ausdehnt, was menschlicher 
Macht unerreichbar ist. Dort bildet sich der Damon zuriick zur in- 
dividuellen Seele, hier erhebt er sich zum Gott. In der eigenen Seele 
stoGt ja der Mensch, wo immer sein Denken iiber das gewohnliche 
Wahrnehmen und Handeln hinausgeht, auf Wunderbares. Ein Ge- 
danke steigt in ihm auf, er weiG nicht, von wannen er gekommen ist. 
Wird er sich erst der schopferischen Natur dieses seines geistigen 
Wirkens bewuGt, so entdeckt er, daG er das GroGte, was er aus sich 
selbst schopft, nicht der miihseligen Reflexion, sondern der anschei- 
nend unmittelbaren, wenn auch in Wahrheit an tausend Faden mit 
seiner geistigen Vergangenheit zusammenhangenden Intuition verdankt, 
und diese Intuition erscheint ihm nun als ein Wunder, das iiber alle 
Wunder der Natur geht. Als Leitstern des praktischen Handelns 
wird diese Intuition zum Gewissen, zu jenem die menschlichen 
Handlungen leitenden Instinkt, der im allgemeinen sicherer als die 
zweifelnde Uberlegung in jedem einzelnen Fall entscheidet, was zu 
tun und was zu lassen sei. Wenn daher noch auf einer spateren 
Stufe des reflektierenden Denkens das Gewissen mit einer inneren 
Stimme verglichen wird, so ist es fur ein urspriinglichcs Denken eine 
solche wirklich, indem sich das innerlich Gedachte fiir eine lebendige 
Phantasie unmittelbar in ein Gesprochenes und Gehortes umwandelt. 
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Darum ist fiir das nicht in Begriffen, sondern in Anschauungen tatige 
Denken jcne innere Stimme kein bloOes Bild, gerade so wie der 
plotzlich aufsteigende Gedanke selbst Wirklichkeit und nicht Tau- 
schung ist. Das ist das Daimonion des Sokrates, von diesem selbst 
auf der Grenzscheide zvvischen lebendiger Anschauung und begriff- 
licher Abstraktion und Reflexion stehenden Denker in Erinnerung an 
das zauberhafte Wirken der Damonen des Volksglaubens treffend so 
genannt. Es ist in Wahrheit der in die Seele zuriickverwandelte Da¬ 
mon, der in dieser seine urspriingliche Heimat wiedergefunden hat. 
Die schwankende Vorstellung des Zaubers aber wird bei dieser Riick- 
kehr allmahlich zugleich der Idee einer unwandelbaren Gesetzmaflig- 
keit des Geistes entgegengefiihrt. 

VVesentlich friiher hat das Damonische nach der entgeo-engfesetiten 
Richtung seine Grenzen verschoben, und hier ist es nicht erst die 
Philosophic, die eine solche Verschiebung herbeigefuhrt hat, sondern 
diese liegt noch inmitten des Wandels der mythologischen Vorstellun- 
gen. Indem sich der Naturmythus der Damonen bemachtigt, iiber- 
tragt sich auf die aus ihm erwachsenen Gottervorstellungen der gleiche 
Begriff des Zauberhaften, dcr jenen von Anfang an eigen ist. So 
entlehnt der Gott dem Damon seine unbeschrankte Verwandlungs- 
fahigkeit, wahrend er doch zugleich in der das menschliche Matt 
iiberschreitenden Macht und Grofle iiber das urspriingliche Damo- 
nentum sich erhebt, das noch ganz in den Niederungen der Men- 
schenwelt sich bewegt hatte. Das sind jene Gotter der Naturreligio- 
nen, wie sie in ihrer durch die epische Dichtung ausgebildeten Form 
die Gotterwelt Homers uns bietet. Gotter und Damonen zugleich, 
verbinden diese Gotter das unheimliche Sinnen und Denken der zum 
Damon gewordenen Seele mit einer fast schrankenlosen Zaubermacht 
des Wollens und Handelns. Darum sind diese Wesen im eigentlichsten 
Sinne werdende Gotter. Auf der einen Seite stehen sie noch ganz 
inmitten des Treibens der den Menschen auf Schritt und Tritt am- 
gebenden, seine Unternehmungen fordernden oder storenden Damo¬ 
nen. Auf der andern erheben sie sich bereits als himmlische Machte 
zu Lenkern und Erhaltern der Weltordnung. So sind hier die Eigen- 
schaften noch friedlich vereint, die spiiter in teilweise einseitiger Ent- 
wicklung aus diesen Damonenvorstellungen des Naturmythus sich ab- 
zweigen: das Damonische des geistigen YVirkens, das zum tiefsten 
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Problem der Philosophic wird, und das Damonische des auflercn 
Schicksals, um das sicli Religion und Dichtung als um ein niemals 
ganz zu losendes Ratsel bemiihen. 

b. Hauptformen der Damonenvorstellungen. 

Erstreckt sich auf diese VVeise, vvie Anfang und Ende dicser Ent- 
wicklung zeigcn, das Gebiet der Diimonen in einer ununterbrochenen 
Folge wechselnder Erscheinungen von der einzelnen, in einen ver- 
haltnismaOig festen Kreis von Verwandlungen eingeschlossenen Seele 
bis zu dem schrankenlos waltenden Himmelsgott, so wird es nun auch 
fiir die Scheidung dieses wciten Reichs der Diimonen in seine einzel¬ 
nen Provinzen das angemessenste sein, vvenn wir, soweit moglich, die 
Erscheinungen nach dem durch jene beiden Grenzpunkte an die Hand 
gegebenen Prinzip zu ordnen suchen. Ausgehend von den Damonen- 
formen, die noch dicht an die urspriinglichen Seelenvorstellungen 
angienzen und teihveise in deren Gebiet hintiberreichen, werden wir 
bei dcnjenigen enden miissen, die bereits dem Ubergang in Natur- 
gotter nahe stehen, um zwisclien beide die iibrigen tunlichst nach 
ihrer natiirlichen Verwandtschaft einzureihen. Dabei ist freilich nicht 
zu vergessen, dafi eine solche lineare Anordnung auch hier den Er¬ 
scheinungen selbst nicht ganz gerecht wird, da sich deren Beziehun- 
gen nach alien Seiten erstiecken, vvie dies schon die oben bemerkte 
latsache andeutet, dafl dicht neben dem Ubergang des Damons in 
den Himmelsgott zugleich jene andere, philosophische Entwicklung 
des Damonenbegrififs liegt, die ihn wieder zu seinem Ursprung aus 
der Seelenvorstellung zuriicklenkt. 

Mit dicsem Vorbehalt konnen wir nun aber die erste, im allge- 
mcinen am niichsten an die Seele angrenzende Klasse von Damonen 
unter dem Namen der Spukdamonen zusammenfassen, indem wir 
von der Bedeutung Gebrauch machen, die das aus dem Niederdeut- 
schen rezipierte Wort »Spuk« angenommen hat. Danach pflegt man 
unter einem Spuk solche Erscheinungen von damonischcr Natur zu 
verstehen, die einen mehr oder weniger neckischen oder selbst komi- 
schen Charakter besitzen, im allgemeinen aber der Grenze des Furcht- 
baren, Grauenhaften fernbleiben oder sie doch nur in einzelnen Fallen 
odei in ihi em Eindruck aufbesonders schreckhafte Gemiiter erreichen 1 ). 

l ) Vgl. Grimms Deutsches Worterbuch, X, 2, S. 210 f. 

Wundt, Volkerpsychologie 11,2. 
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Damit hangt zusammen, daB die Handlungen solcher Spukdamonen 
zumeist irgendeine tiefere ZweckmaBigkeit vermissen lassen, und daB 
der Glaube an diese Wesen sich niemals zu einem eigentlichen Kultus 
erhebt. Um so mehr eignen sie sich in ihren sprunghaften und nicht 
selten ergotzlichen Zaubervenvandlungen zu Gestalten der Marchen- 
dichtung, daher diese sie auch vielfach weitergebildet und ihnen be- 
stimmtere Gestalten gegeben hat. Im iibrigen zerfallen diese Damonen 
wieder in verschiedene Gruppen, unter denen die erste, die der Ge- 
spenster, wie sie im einzelnen Fall nicht selten auf die Vorstellung 
eines bestimmten Verstorbenen zuriickgeht, so auch noch am nach- 
sten an die Seelenvorstellungen sich anschlieBt. Ihr gegeniiber steht 
als eine zweite Gruppe die der Naturdamonen, die sich umgekehrt 
von diesem Ausgangspunkt der Damoncnvorstellungen am weitesten 
entfernen, indem aus ihren einzelnen Formen nur noch die subjektive 
Stimmung zuriickstrahlt, die die Umgebung in ihrer Wirkung auf das 
Gemiit hervorbringt. Sie zerfallen wieder in zwei Untergruppen: in die 
kleinen Spukgestalten der FI a us-, Erd-, Luft- und Wassergeister, 
die zum Teil an die Klasse der Vegetationsdamonen angrenzenL von 
denen sie aber ihr im allgemeinen zweckloses Tun scheidet; und in 
die groBen und furchtbaren Gestalten der Einoden- und Berg- 
dam onen, die infolge dieses Eindrucks in manchen Fallen an die 
Flimmelsdamonen angrenzen konnen, auBerdem aber sich sowohl 
durch ihre Entstehungsweise wie durch die Mctamorphosen, die sie 
unter dem EinfluB der Marchendichtung erfahren, mit den sonstigen 
in Wald und Feld verbreiteten Spukdamonen nahe beriihren. 

Eine zweite, fester umgrenzte Klasse bilden die Krankheits- 
und Wahnsinnsdamonen. Fiir sie trifft die auch sonst verbreitete 
Eigenschaft dieser Wesen, in der Regel unsichtbar zu bleiben und 
nur durch ihre Wirkungen sich zu verraten, in besonderem MaDe 
zu. Daftir sind aber diese Wirkungen, vor allem die fieberhafte Er- 
krankung und der Wahnsinn, so deutlich ausgepragte Erscheinungen, 
daB der Kranke und der Wahnsinnige selbst oder, wie ihn der Da- 
monenglaube nennt, der »Besessene« zu Verkorperungen des Damons, 
der von ihnen Besitz ergriffen hat, werden konnen. Durch das Mittel- 
glied der Besessenheitsvorstellungen schlieBt sich iibrigens speziell an 
die Krankheits- und Wahnsinnsdamonen noch als eine eigentiimliche 
Abzweigung, die nebenbei mit den Schreckdamonen der Berge und 
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Einoden sowie mit den unter dem EinfluB des Naturmythus weiter 
entwickelten Himmelsdamonen in Beziehung steht, der Hexenglaube 
an. In seiner engen Vcrbindung mit dem Zauberglauben ist er nach 
den Bedingungen seines Ursprungs eines der verwickeltsten unter den 
hierher gehorigen mythologischen Gebilden. Auch schopft er sicht- 
lich aus diesem Zusammenhang mit den verschiedensten Quellen des 
Damonenglaubens die ausdauernde Kraft, die ihn zu einem der ver- 
breitetsten Uberlebnisse primitiven Denkens [in der neueren Kultur 
gemacht hat, ein Erfolg, zu dem allerdings die besondere Be¬ 
ziehung zu den in die Anfange des Christentums hereinragenden Da- 
monenvorstellungen das ihrige beitrug. 

Eine dritte, besonders wichtige Klasse wird von den Vegeta- 
tionsdamonen gebildet. Von den bloBen Spukdamonen in Wald 
und Feld scheidet sie ihre Beziehung zu den wichtigsten Lebensvor- 
gangen, der Gevvinnung der Jagdtiere, der Bewirtschaftung des Bodens 
und dem Gedeihen der Feldfrucht; von den ICrankheits- und Wahn- 
sinnsdamonen trennt sie nicht bloB die Verschiedenheit der Erschei- 
nungen, die als ihre Wirkungen gelten, sondern auch, damit zusam- 
menhangend, die Beziehung zu den Zwecken des gemeinsamen Lebens. 
Daium beschrankt sich der Kampf mit dem Krankheitsdamon, so 
ernst er gefiihrt wird, nicht anders wie zumeist auch die Bekampfung 
der Spukdamonen, auf individuelle Beschworungen und Zaubermittel. 
Erst die Vegetationsdamonen fordern zu eigenen, in Gemeinschaft 
begangenen Kulten heraus, die weiter verbreitet und in ihren Grund- 
formen iibereinstimmender sind als die Gotterkulte. Dem gegeniiber 
besteht eine vierte Klasse, zu der wir die Schutzdamonen der Orte, 
Stande und Berufe zahlen wollen, aus vielgestaltigeren Wesen, die 
zugleich sehr verschiedenen Stufen der Kultur angehoren. So beginnt 
schon innerhalb des Totemismus der individuelle Schutzgeist eine 
wichtige Rolle zu spielen. Anderseits sind die Ortsdamonen, in denen 
der Begriff des Schutzes eine weitere Ausdehnung gewinnt, an Land- 
schaften und Stadte mit einer bereits fortgeschrittenen Kultur ge- 
bunden. Endlich die Schutzgeister der Stande und Berufe, einzelner 
Handwerke und Kiinste setzen iiberall eine ausgebildete Standeschei- 
dung und reichere Arbeitsteilung voraus. Als fiin ft e und letzte 
Klasse reihen sich hier endlich die Himmelsdamonen an, die wie- 
der den verschiedenen andern Damonengattungen mehr oder weniger 
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verwandt sein konneni so die Wind- und Wetterdamoncn den Step- 
pen- und Berggeistern, die Wolken- und Gewitterdamonen wegen der 
nahen Beziehung des Regens zum Erntcsegen den Wald- und Feld- 
damonen. Demnach gehoren auch die Himmelsdamonen ebenso zu 
den friihesten wie zu den beharrlichsten und darum spatesten unter 
diesen Vorstellungen. Zugleich sind sie es aber, die durch ihre 
Gegenstande so unmittelbar zu dem Naturmythus hiniibei fiihren und 
sich von Anfang an mit ihm so innig verweben, dafl sie uns erst 
im Zusammenhang mit diesem im nachsten Ivapitel beschaftigen 
werden. 


2. Die Spukdamonen. 

a. Die Gespenster. 

Das Gespenst ist in dem Zauberhaften seines Auftretens, in den 
Gefuhlen der Furcht, die es aus irgendeinem aufleren Eindruck durch 
dessen phantastische Umbildung entstehen lassen, endlich in seiner 
unmittelbaren Beziehung zu den Seelenvorstellungen in gevvissem 
Sinne der Urtypus des Damons uberhaupt. Zugleich weist es in den 
verschiedenen Formen seines Vorkommens deutlich bereits auf die 
Wege hin, auf denen sich uberhaupt die vom Korper losgeloste Seele 
in den Damon umwandeln kann. Die nachste und fortan eine der 
haufigsten Erscheinungsformen des Gespenstes ist namlich die des 
jiingst Verstorbenen, der nachtlicherweile um seinen Besitz oder 
urn sein Grab schwebend gesehen wird. Es ist derselbe starke Ein¬ 
druck des Toten, der diesen dem Uberlebenden als irrendc Seele im 
Traumbild erscheinen, und der nun unter besonderen Bedingungen 
bei wachem BewuOtsein das Bild des Verstorbenen in einen zufiilligen 
Lichtschein oder in einen undeutlich gesehenen Gegenstand als Ge¬ 
spenst projiziercn laflt. Die Macht solcher halluzinatorischer Vor¬ 
stellungen bedarf aber keineswegs dieser unmittelbaren Erregung 
durch einen vorangegangenen Todesfall. Oft geniigen die aufieren 
Bedingungen der furchterregenden dunkcln Umgebung allein >chon, 
um einen Lichteindruck in das Gespenst zu venvandeln. Dieses kann 
nun als der Geist eines langst Verstorbenen aufgefaOt werden, odei 
es kann seine Beziehung zu einer bestimmten Personlichkeit uberhaupt 
verlieren. Um so leichter bleibt die Verbindung mit einem bestimmten 
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Ort bestehen, und hier sind danii wieder solche Orte pradisponiert, 
an die sich allgemeine Assoziationen an Verstorbene kniipfen, wie 
Graber, Friedhofe, einsame Ruinen, leerstehende Hauser. So riickt 
das Gespenst mehr und mehr in die Region der unbestimmteren Da- 
monenbegriffe, bleibt aber doch bei alien diesen Vervvandlungen 
das Bild irgendeiner, wenn auch unbekannten Personlichkeit. Darum 
bleibt es auch insofern der im Traum erscheinenden Schatten- 
seele verwandt, als es lediglich eine halluzinatorische Umgestaltung 
wirklicher Wahrnehmungsinhalte ist, nur daB diese hier dem wachen 
BewuBtsein angehdren. Demnach gehen in diesem Fall die Vor- 
stellungsinhalte stets auf wirkliche auBere Sinneseindriicke zuriick, 
indes sie bei den Traumillusionen moglichenveise ganz von inne- 
ren Reizen der Sinnesorgane oder Sinneszentren herriihren konnen. 
Hiermit hangt zugleich der weitere Unterschied zusammen, daB die 
Gespenstervorstellung noch ungleich mehr als das Traumbild dem 
Gesichtssinne angehort, wahrend unter den iibrigen Sinnen nur 
der Gehorssinn noch zuweilen Nebenbestandteile liefert, die ebenfalls 
zumeist in illusorisch veranderten auBeren Eindriicken ihre Quelle 
haben. Nach allem dem ist das Gespenst so wenig wie das Traum¬ 
bild oder wie die aus diesem entstandene Vorstellung der Schatten- 
seele ein von den normalen BewuBtseinsinhalten spezifisch verschiede- 
ner Gegenstand, sondern es ist ein in gleicher Weise aus direkten 
Erregungen und assimilativen Reproduktionen verschmolzenes Gebilde 
wie irgendein anderes vorgestelltes Objekt. Es unterscheidet sich von 
diesem nur durch das starke Ubergewicht der assimilativen Elemcnte, 
und dieser Unterschied entspringt wieder aus den auBeren und inne- 
ren Bedingungen seiner Erscheinung. Zu den auBeren Bedingungen 
gehort hier namentlich das umgebende Dunkel mit seiner an sich zu 
Gesichtstauschungen herausfordernden Unsicherheit der Umrisse. Zu 
den inneren Bedingungen gehoren die durch diese auBeren Einfliisse 
gesteigerten Affekte, die zugleich den Assoziationen und Illusionen 
ihre spezifische Richtung geben. 

Die Gleichformigkeit, mit der diese Bedingungen auf den verschie- 
densten Stufen der Kultur wiederkehren, sichert nun dem Gespenster- 
glauben die Konstanz seiner in allem wesentlichen iibereinstimmenden 
Formen. Nur darin macht sich ein gewisser Unterschied bemerklich, 
daB der primitive Mensch das Gespenst noch enger mit den sonstigen 
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Inhalten seines Fiihlens und Denkens, mit dem Zauberglauben und 
den andern Damonenvorstellungen, verbindet, und daI3 es bei ihm 
auch von dem nachstverwandten Traumbild um so weniger deutlich 
sich abhebt, als dieses selbst noch fiir unmittelbare Wirklichkeit ge- 
halten wird. So kommt es, daft wir trotz der Beharrlichkeit seiner 
Bedingungen doch den Gespensterglauben in den ihn auszeichnenden 
allgemeinen Merkmalen vorzugsweise als eine riickstandige Erschei- 
nung im Aberglauben der Kulturvolker kennen. Gerade wegen seiner 
dabei eingetretenen relativen Isolierung von andern mythologischen 
Elementen laftt er nun aber auch besonders deutlich die Verwebung 
der psychischen Vorgiinge durchschauen, die bei dieser verbreitetsten 
Form der Damonenvorstellungen zu beobachten ist. Den Ausgangs- 
punkt bildet hier stets die Verschmelzung der durch die nachtiiche 
Umgebung ervveckten Furchtafifekte mit |dem assimilativ umgestalteten 
Gesichtseindruck. Daran schlieOt sich eine unter der fortwahrenden 
Herrschaft der gleichen Affekte stehende Vorsteliungsbewegung, die 
in ihren verschiedenen Stadien zugleich die allgemeinen Richtungen 
bezeichnet, in denen sich dann weiterhin die an die Gespenster- 
erscheinungen ankntipfende Legendenbildung bewegt. Darum ist die 
Gespensterlegcnde iiberhaupt eine der urspriinglichsten Formen der 
Volksdichtung, und indem sie der individuellen [poetischen Ausge- 
staltung den freiesten Raum laflt, ist sie eines der cinfachsten Bei- 
spiele fiir jene Verbindungen, die von friih an der Mythus mit der 
Dichtung eingeht, und durch die cr selbst weitergebildet wird 1 ). Hat 
erst die Furcht etwa aus dem unsicheren Eindruck eines fahlen Licht- 
scheins oder eines in verschwimmenden Umrissen gesehenen Baum- 
stumpfs das Gespenst geschaffen, und hat dieses wieder erschreckcnd 
auf das Gemiit zuriickgewirkt, so projiziert nun das lctztere seinen 
eigenen Affekt abermals in das irrende Gespenst. Dieses wird nun 
selbst von Furcht, Schrecken, Sehnsucht oder verzehrender Sorge 
umhergetrieben. Auf diesem Boden bilden sich so zwei Gattungen 
von Gespenstervorstellungen, die dann wiederum durch Legenden und 
Marchen in zahllosen Variationen weitergesponnen werden. Zur einen 
Gattung gehoren die Geister der Unseligen, die im Grabe keine Ruhe 
finden, weil sie mit einer Schuld bcladen oder weil sie mit ungestillten 


J ) Vgl. oben Teil I, S. 604. 
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Wiinschen, ehe sie ein heift erstrebtes Ziel erreicht, in die Gruft ge- 
sunken sind. Nach katholischem Volksglauben sind vor allem die 
Geister der von der Kirche Ausgestoftenen zu soldi ruhelosem Wan- 
dern bis zum jiingsten Tage verdammt. Die andere, freundlidiere 
Spielart dieser Vorstellungen ist in der weltlichen Legende zu Hause. 
Die ungestillte Sehnsucht treibt das Gespenst in das Leben zurtick, 
um den begehrten Gegenstand nadi sich zu ziehen, wie in Goethes 
Braut von Korinth; oder der Gram der Zuriickgebliebenen laflt es 
keine Ruhe finden, bis es auch sie in das Totenreich entfiihrt hat, 
wie in Burgers Lenore 1 ). Dabei erkennt man deutlich, wie hier erst 
das Streben des Dichters, dem Motiv des unruhevollen Umherschwe- 
bens eine beruhigende Losung zu geben, zur Beifugung eines dem 
eigentlichen Thema fremden Schlusses geftihrt hat, der in Burgers 
Gedicht in dem moralisierenden SchluBchor der Geister etwas auf- 
dringlich hervortritt. 

Dieser magischen Wirkung der Sehnsucht Zuriickgebliebener steht 
nun in ihrer psychologischen Motivierung die zweite Gattung der 
Gespenstererscheinungen nahe, bei der auflerdem noch leise Motive 
des Ahnenkultus in die Legende hereinspielen. Der Geist kann im 
Grabe keine Ruhe finden, weil er um die Schicksale seines Geschlech- 
tes besorgt ist. Er erscheint daher nach der gewohnlichen Wendung 
dieses Motivs, entweder wenn ein Todesfall, oder wenn sonst ein un- 
heilvolles Ereignis dem Geschlechte bevorsteht. Als ein neues Mo¬ 
ment kommt dabei zu den vorigen noch das Voraussehen der Zukunft, 
das in diesem Fall den Gcistern eigen ist. Indem auOerdem der alte, 
auch in dem griechischen Kassandramythus anklingende Gedanke von 
einer magischen Gewalt des YVeibes hinzukommt, die zu der physi- 
schen des Mannes den Gegensatz bildet, entsteht so die Gestalt der 
weiflen Frau, der Ahnfrau der deutschen Sage, die auch darin an 
alte mythologische Gestalten zuriickerinnert, daft sie bis herab zu 
Grillparzers Tragodie den Namen Bertha tragt, nach der Gottin Berchta, 
die, wie so manche andere Gestalt des heidnischen Mythus, durch das 
Christentum in ein gespensterhaftes Wesen verwandelt wurde 2 * ). Auch 

x ) Vgl. eine Reihe weiterer Parallelen zu der letzteren Vorstellung bei W. Wacker- 
nagel, Kleinere Schriften, II, 1873, S. 399 flf. 

2 ) Vgl. Grimm, Deutsche Mythol. 4 , I, S. 227 flf. Simrock, Deutsche Mythologie 5 , 

S. 395 & 
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hier handelt es sich freilich vvohl nicht, wie man diese Namensgleich- 
heit gedeutet hat, um den direkten Ubergang einer ehcmaligen Gottin 
in den Geist der Ahnfrau, sondern um einen theophoren Namen, der 
durch die allgemeine Verwandtschaft der Vorstellung des erschrecken- 
den Gespenstes mit der zu einem solchen gewordenen mythologischen 
Gestalt veranlaDt wurde. Auch in diesem Fall hat iibrigens die Le- 
gende in einzelnen ihrer Varianten das Motiv der furchtbaren Kata- 
strophe, die von der Ahnfrau vorausverkiindet wird, noch einmal in 
das Gespenst selbst projizicrt, indem sie dieses zum Opfer einer blu- 
tigen Tat macht. Hier klingt das dem christlichen Mittelalter gelau- 
fige, wohl aus der alten Vorstellung von der Ruhelosigkeit der Seelen 
Unbestatteter stammende Gespenstermotiv an, nach welchem beson- 
ders solche Menschen als Geister wiedcrerscheinen, die, weil sie l ines 
jahen Todes gestorben sind, die Absolution ihrer Siinden nicht emp- 
fangen haben 1 ). 

b. Die Luft-, Wasser-, Haus- und Erddamonen. 

Diese vier Arten sogenannter Naturdamonen bilden eine nach 
ihrer Bedeutung einander nahestehende und in ihrem psychologischen 
Charakter den Gespenstern noch einigermafien verwandte Klasse von 

x ) Eine interessante Variante dieses zweiten Motivs der gespenstischen Wieder- 
kehr bietet auch Goethes Brant von Korinth. Hier ist aber nicht, wie in der :radi- 
tionellen Form dieses Motivs, die Teilnahme der Abgeschiedenen an den Schicksalen 
ihres Geschlechts, sondern, in einer Art Umkehrung des Lenorenmotivs, die Liebes- 
sehnsucht der zur Entsagung gezwungenen Himmelsbraut die Triebfeder der Handlung. 
Auf dem so sich bietenden kulturhistorischen Hintergrund des im Kampf des auf- 
strebenden Christentums wider das untergehende Heidentum sich scharfenden Gegen- 
satzes zwischen entsagender Askese und weltfrohem Gotterdienst sind aber hier mit 
jenem Gespenstermotiv der ungestillten Sehnsucht noch zwei andere mythologische 
Motive verwebt: die zur Entsagung gezwungene Braut wird nach ihrem Todi zum 
Vampyr, der, »zu suchen das vermibte Gut«, in ungestillter Liebeswut das Herzblut 
der Jiinglinge trinkt; und der Zauber, der den Geliebten dahinrafft, ist die Haar ocke, 
die sie ihm entreibt, und die Kette, die sie ihm zuriicklaCt. Es ist der Haarzauber 
und der Bandzauber, die der magiekundige Dichter hier uberaus wirksam verwertet. 
(Vgl. oben S. 23 und 193.) Ubrigens hat die Quelle, aus der Goethe das Gedicht 
zugeflossen ist, nur das Vampyrmotiv; alles andere ist von dem Dichter hinzugetan 
(Wackernagel, a. a. O. S. 420). So erklart es sich auch, daft gerade das Vampyr- 
motiv zu dem Grundthema, der iiber den Tod hinaus dauernden Sehnsucht zweier 
Liebender, in einem gewissen Widerspruch steht: die Liebessehnsucht zicht die tote 
Braut zu dem Einen zuriick, den man ihr vorbehalten; als Vampyr geht sie von Haus 
zu Haus, sich ihre Opfer zu holen. 
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Wesen. Sie sind jedenfalls ebensoweit auf Erden verbreitet wie diese. 
Immerhin erscheinen sie in ihren einzelnen Formen veranderlicher, 
und sichtlich sind auf diese Unterschiede die wechselnden Bedingun- 
gen der Kultur von entscheidendem EinfluD. So haben z. B. die 
hierher gehorigen Gestalten der griechischen und der germanischen 
Mythologie durch Sage und Marchen und schlieDlich durch die Kunst- 
dichtung starke Einwirkungen empfangen, durch die zugleich die ein¬ 
zelnen Vorstellungen mannigfach abweichend gestaltet wurden. Bei 
den Indern hat der Gotterkultus, bei den Romern die staatliche Sank- 
tion der den Haus- und Flurgottern gewidmeten Feste stark verandernd 
auf diese Vorstellungen eingewirkt. Am ehesten diirfen wir darum 
auch hier erwarten, die Grundanschauungen dieses Gebiets verhaltnis- 
maDig unberiihrt von heterogenen Motiven da anzutreffen, wo sie in 
relativ primitiven Formen in Uberlebnissen allgemein verbreiteter 
Volksvorstellungen fortdauern. So begegnen uns in der Tat auf ger- 
manischem Boden vielfach noch in Sage und Marchen sowie da und 
dort in dem Volksglauben der Gegenwart solche den Menschen aller- 
orten unsichtbar oder nur auf Augenblicke sichtbar umgebende Wesen. 
Dahin gehoren die hauptsachlich als Luft- und Lichtgeister verbrei- 
teten Elbe, die Hausgeister oder Kobolde, die Erdmannchen oder 
Zwerge, die den beiden letzteren verwandten, durch ihre Beweglich- 
keit und Fliichtigkeit ausgezeichneten Wichte, endlich die dem Alp 
verwandten Plagegcister des Traums, die Maren. Da die »Elbe« oder, 
wie sie durch die Aufnahme der englischen Lautform seit dem 18. 
Jahrhundert genannt wurden, die Elfen diejenigen unter diesen Zauber- 
wesen sind, die ihren Namen, wie das Beispiel des Zwergkonigs Al- 
berich zeigt, nicht selten auch auf andere Gruppen iibertragen haben, 
so werden zuweilen alle diese Geister zusammen als »elbische Wesen« 
bezeichnet. Doch scheint die urspriingliche Natur des Elben die des 
Luftgeistes zu sein. Darum hat man wohl auch angenommen, die 
iibrigen unter diesen niedrigen Naturdamonen, namentlich die Haus¬ 
geister, seien erst aus jenen entstanden, indem man sich vorstellte, 
die Luft- und Erdelbe seien aus der freien Natur in das Innere des 
Hauses eingedrungen 1 ). Doch dem widerspricht die Tatsache, daft 
Hausgeister iiberall vorkommen, wo die Kultur iiberhaupt zum Bau 


*) Paul Herrmann, Deutsche Mythologie, 1898, S. 146 f. 
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des Hauses fortgeschritten ist, und daB die Natur derselben, ebenso 
wie die der Luft-, der VVasser- und Erdgeister, eine eigenartige, ihrem 
jedesmaligen Aufenthaltsort angepaOte ist. Solche Nameniibertragun- 
gen wird man also wohl nur als einen Hinweis darauf betrachten 
konnen, daft sich eine gewisse allgemeine Verwandtschaft dieser in 
einer Fiille von Gestalten den Menschen umdrangenden Wesen her- 
ausstellen muBte, wahrend doch naturgemaB jedes von ihnen wieder 
durch das umgebende Medium seinen eigenartigcn Charakter empfing. 
Freilich kotinten dann diese iibereinstimmenden allgemeinen Motive 
leicht auch Assoziationen mit sich fiihren, durch die sich' wo die Be- 
dingungen giinstig waren, die Formen vermischten. So spielt der 
Kobold oder Hausgeist nicht selten in die Region der Erdmannlein 
oder Zwerge hiniiber. Aber gewisse durch das Medium gezogene 
Grenzcn bleiben auch hier bestehen. Namentlich sind die Bereiche 
der Luft- und der YVasserdamonen von den auf und unter dem Boden 
gedachten Kobolden und Zwergen allezeit streng geschieden. Wo 
die Luftgeister im Lichte leben, sind sie selbst sonnig und glanzend; 
wo sie als Nachtelben den Wanderer erschrecken, da flieBen sie im 
Volksglauben mit dem ihnen wohl seinem Ursprung nacli eigentlich 
fremden, den Schlafenden bedrangenden Alp oder Maren zusammen. 
Darum ist es vor allem das Heer der Luftgeister, der eigentlichen 
Elben, bei denen sich wahrscheinlich frtih schon die Gegensatze einer 
dem Menschen freundlichen und gliickbringenden und einer unheim- 
lichen, feindseligen Macht im AnschluB an die Gegensatze des lichten 
Tags und der finstern Nacht ausbildeten. Die Lichtelben sind gute, 
die Schwarzelben bose Damonen. So konnten denn in der spateren 
Dichtung jene mit den Feen der keltischen und romanischen Volks- 
sage und teilweise sogar mit den durch das Christentum eingefiihrten 
Engein zusammenflieBen, indes sich die Schwarzelben der Menge der 
Nacht- und Unterweltsdamonen beigesellten, die im Nachtgespenst ihr 
unvergangliches Urbild haben 1 ). 


x ) Das Vorkomraen vieler dieser Vorstellungen bei verschicdenen Volkern be- 
handeln J. Grimm in der Dentschen Mythologie, I 4 , S. 363 fT., und Laistner, Das 
Riitsel der Sphinx, Bd. 2, S. 168 ff., der letztere freilich mit allzu gezwungener An- 
lehnung aller dieser Erscheinungen an den Alptraum, der hier wohl eher als eine 
sekundare, die Gestalten der Luftgeister mit den Phantasmen des Traums verbindende 
Vorstellung betrachtet werden mub. 
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Mit den Luft- und Lichtgeistern haben auch die Wasserdamonen 
bald das Helle, Glanzende, das hier ein Widerschein des spiegelnden 
Wassers ist, gemein; bald verkorpern sie, den Nachtelben verwandt, 
die dunkle, unergriindliche Tiefe, die den Ertrinkenden umfangt, und 
die besonders auch dem nachtlichen Wanderer Verderben bringt. 
Dabei erhalten namentlich die lichten Wassergeister noch ihren be- 
sonderen Charakter durch die Mischung von Reiz und Furcht, die der 
Anblick der spiegelnden Wasserflache erregt. Darum ist die Wasser- 
nixe verlockend, aber triigerisch, und dem Lockruf des Wassermanns 
schreibt der Volksglaube den Tod des Ertrinkenden zu, oder er laBt 
das Wasserfraulein sein jahrliches Opfer fordern 1 ). 

Wesentlich andere Eigenschaften besitzen die Haus- und Erd- 
geister. Der Hausgeist ist in der Regel iiberhaupt nicht sichtbar, 
sondern er verrat sich nur durch Klopfen und Rufen, und diese Un- 
sichtbarkeit setzt sich zuweilen auch in die Vorstellung um, dab sein 
Anblick Gefahr bringe oder Ungltick bedeute. Wo er aber sichtbar 
wird, da ist der Kobold klein, menschenahnlich, im Gesicht ver- 
schrumpft, seltsam, oft rot gekleidet. Er kann aber auch die Gestalt 
eincs kleinen Tieres, namentlich einer Schlange oder eines Eichhorn- 
chens annehmen, — ein deutliches Hereinspielen der Seelentiere, 
was moglicherweise damit zusammenhangt, daB man in dem Ko¬ 
bold zuweilen einen verstorbenen Bewohner des Hauses verkorpert 
denkt. Unter der Wirkung der Vorstellung, daB das Haus seinen 
besonderen, personlichen Hausgeist berge, nimmt aber dieser auch 
sehr haufig den Charakter eines Schutzgeistes oder eines Gehilfen bei 
allerlei hauslichen Arbeiten an, den zu beleidigen oder auszutreiben 
dem Hause Schaden bringe 2 ). In allem dem ist der Erddamon oder, 
wie er wegen seiner Kleinheit genannt wird, das Erdmannlein, der 
Zwerg, dem Hausgeist iihnlich. Nur ist sein Aufenthalt die freie 
Natur. Namentlich haust er in Felshohlen und in unzuganglichen 
unterirdischen Raumen, aus denen er nur zu Zeiten ans Tageslicht 
kommt. Schon diese weitere Umgebung hat die Phantasie angeregt, 


x ) Grimm, Deutsche Sagen, Nr. 52, 58, 60 u. a. Wuttke, Der, deutsche Volks- 
aberglaube 2 , S. 47 f. 

2 ) Grimm, Deutsche Sagen, Nr. 74, 76, 78. Auch magische Kiinste treibt der 
Kobold zum Nutzen seiner Schutzbefohlenen. Vgl. Grimm, Kinder- und Hausmarchen, 
Nr. 55. Wuttke, a. a. O. S. 42 f. 
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die Zwerge mit viel umfassenderen Eigenschaften auszustatten als die 
Hausgeister. Sie sind die Verfertiger kostbarer Waffen und Gerate, 
und des Zaubers sind sie in der mannigfaltigsten Weise kundig. Sie 
besitzen Gold und Edelsteine die Fiille, schmieden wunderbare Schwer- 
ter und Schilde, verstehen sich unsichtbar zu machen. Aber auch 
sie sind bald hilfreich, bald tiickisch. Bald necken sie harmlos, bald 
wissen sie sich fur erfahrene MiOachtung empfindlich zu rachen. Wie 
bei den Luft- und Wassergeistern der Gesichtssinn die phantastische 
Assimilation anregt, die jene damonischen Gestalten entstehen laflt, 
so ist bei den Haus- und Erdgeistern das Gehor der nachste Ur- 
sprungsort. Sie existieren auch ftir den, der sie nie gesehen, wohl 
aber ihr Klopfen und Arbeiten gehort hat; und wo sie gesehen wer- 
den, da sind sie so klein, daft sie leicht dem Auge entschwinden 
oder, wie die Zwerge, in Farbe und Kleidung mit dem Holz und 
Moos der Baumwurzeln verwechselt werden 1 ). 

So sind die verschiedenen Gruppen dieser Klasse in der nachsten 
Umgebung des Menschen, im Haus, in Feld und Wald, in Quelle 
und Bach lebender Naturdamonen sichtlich Produkte einer mythologi- 
schen Apperzeption, die zunachst von dem Eindruck der Objekte der 
Umgebung mit den an sie gekniipften Motiven der Hoffnung und 
Furcht bestimmt ist, wobei diese unverweilt in die Zaubervorstellun- 
gen sich umsetzen, die hier wie iiberall durch diese Affekte im naiven 
Bewufltsein ausgeldst werden. Das Gliick, das ihm widerfahrt die 
Arbeit, die ihm fordernd von der Hand geht, ebenso wie das Unheil, 
das Miflgeschick und der neckische Zufall, alles das ist das Werk der 
Damonen, die in der unmittelbaren Umgebung des Menschen, in 
Haus und Hof, in Feld und Wald sich umtreiben. Denn alles, was 
ihm begegnet, ist ja bestimmt durch diese Umgebung. Darum sind 
es die meist ihn unsichtbar begleitenden, zuweilen nur auf Augen- 
blicke sichtbar oder horbar werdenden Geister, ohne deren Mit- 
wirkung nichts geschieht. Dabei sind es aber noch keine fest be- 
stimmten Lebenszwecke, mit denen diese Klasse von Damonen in 
Beziehung gebracht wird. Sie reprasentieren lediglich die tausenderlei 
Zufalligkeiten des Lebens, noch keine den Mitgliedern eines Stammes- 
oder Ortverbandes gemeinsamen Lebensinteressen. Deshalb sind sie 


) Beispiele bei Grimm, Deutsche Sagen, Nr. 30—34, 37, 42 u. a. 
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auch noch nicht Gegenstande eines Kultus, der dann wieder verandernd 
auf sie einwirken konnte. Vielmehr entspricht dem momentanen Ein- 
druck, der sie hervorbringt, ganz ihr eigenes VVesen. In dem Luft- 
und Wassergeist liegt nur die Stimmung, die iiber dem Licht oder 
dem Dunkel der Landschaft, iiber der glanzenden Wasserflache oder 
dem sprudelnden Quell ausgebreitet liegt. Der Zwerg ist der leben- 
dige Ausdruck des Schaffens und Treibens in Felsspalten und Baum- 
hohlen. In dem Hausgeist hat das Gefiihl, das den Menschen an 
sein eigenes Heim fesselt, Gestalt gewonnen. So entbehren alle diese 
Wesen der eigentlichen Personlichkeit. Ihr Charakter richtet sich 
allein nach dem Medium, in dem sie leben, und nach den Affekten 
des Grauens, der Sehnsucht, der Hoffnung, der Uberraschung und 
der Enttauschung, aus denen sie geboren sind. Eine individuelle 
Eigenart, die aus ihnen selbst stammt, besitzen sie nicht. Selbst in 
Sage und Marchen bleiben sie gattungsmaflig und bewahren hochstens 
innerhalb der einzelnen Erzahlung eine gewisse Einheit, die sie aber 
nicht sowohl ihrer eigenen Natur als dem Zusammenhang auOerer 
Ereignisse verdanken, in den sie hineingestellt sind. Erst die epische 
Dichtung hebt aus dieser Welt fliichtiger Gestalten einzelne heraus, 
denen sie ein festeres Geprage gibt, die sie aber eben damit auch 
dem Bereich solcher, nur ein Gattungsdasein fiihrender Wesen ent- 
fremdet. Damit geraten dann diese Zauberwesen von mehr indivi- 
dueller Farbung zugleich in die Gesellschaft jener Heroen, die aus 
dem Zusammenwirken des in die Gebiete dieser kleinen Naturdamo- 
nen eindringenden Naturmythus mit dem gleichzeitig die epische 
Dichtung befruchtenden Ahnenkultus hervorgeht. 

Je mehr nun aber bei der ganzen Klasse dieser Wesen das Gat- 
tungsmafiige vorherrscht, um so scharfcr treten bei den einzelnen 
Gruppen nun auch die Eigenschaften, die eben den Gattungscharakter 
ausmachen, in iiberaus gleichformiger Weise hervor. Dahin gehoren 
zunachst die Eigentiimlichkeiten der Gestalt, die teils dem Medium, 
in dem sie leben, teils den subjektiven Bedingungen ihrer Wahrneh- 
mung ihren Ursprung verdanken. So sind die Luft- und Wasser- 
geister ihrem Wesen nach Luft und Wasser in menschlicher Gestalt. 
Die Lichtelben sind die unhorbaren, leicht zerflieftenden Gestalten, 
welche der durch Busch oder Nebel blinkende Sonnenstrahl dem 
Auge vortauscht. Die Wassernixe hat die im Wasser sich spiegelnde 
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Madchengestalt zum Vorbild. Der ttickischc Wassermann gleicht dem 
auf dunklem Seespiegel liegenden, von Moos und Meerlinsen i-ber- 
zogenen Baumstumpf. Endlich die Zwerge tragen ganz den Erd- 
geruch und die Erdfarbe an sich, die den Erdhohlen, Felsspalten und 
dem bloflliegenden Wurzelwerk der Baume angehoren. Wenn dem- 
gegeniiber der Kobold, falls er iiberhaupt eine Gestalt hat, vollig 
polymorph ist, so spiegelt auch das nur die groBe Unbestimmtheit. 
mit der hier die Gerausche des Holzwurms und des in Bodenraum 
und Keller dahinhuschenden Getiers mit den an den hauslichen Herd 
gebundenen Gefiihlen zusammenflieOen. Wie auf diese Weise die 
Gestalten der einzelnen Gattungen ganz und gar und in gleichformi- 
ger Weise dem Medium entnommcn sind, dem sie angehoren, so 
entstammt endlich auch ihr Geschlecht nur der Art ihres Wirkens. 
Darum kennt zumeist jede Gattung nur ein einziges Geschlecht. Der 
Kobold und der Zwerg, diese nie rastenden, allezeit tiitigen Wesen, 
mogen sie nun Storenfriede oder hilfreiche Genossen des Menschen 
sein, sind samt und sonders mannlich, ebenso die Wassermannerl die 
tiickisch den Ertrinkenden iiberwaltigen. Die freundlichen Lichtelben 
und die verlockenden Wassernixen dagegen sind ebenso ausnahmslos 
weiblich. Erst das Marchen, das diese Gestalten zu individualisie- 
ren beginnt, durchbricht gelegentlich diese Schranken, indem es die 
Zwerge und die Elben in Familien und Konigreichen leben laOt, in 
denen dann natiirlich auch Geschlechts- und Standesunterscliiede 
nicht fehlen. 


c. Die Damonen der Einoden und Berge. 

In der zuletzt betrachteten kleinen Damonenwelt spiegelt sich 
deutlich der vielgestaltige Wechsel der Landschaft mit Mensch und 
Tier, mit Haus und Hof, mit Wald und Flur. Dieses im ganzen 
friedliche Bild kleiner Kontraste steigert sich nun aber zu den starksten 
Gegensatzen, wenn man diese zuweilen wohl erschreckenden, ofter 
jedoch neckischen und komischen oder dem Menschen freundlich 
gesinnten Gestalten mit den gewaltigen Ungetiimen vergleicht, die 
der Eindruck der Steppen und Wiisten oder der Hochgebirgswelt mit 
ihren machtigen Felsgrtinden und weit ausgedehnten Schneefeldern 
hervorbringt. Wenn es eine Naturmythologie gibt, in der sich die 
Natur selbst treu in dem Eindruck spiegelt, den sie auf den Menschen 
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ausiibt, so ist es darum vor allem diese selbst noch am Eingang in 
den Naturmythus liegende Welt der Damonen der wechselvollen, 
friedlichen Kulturlandschaft auf der einen und der wilden gewaltigen 
Naturlandschaft auf der andern Seite. 

Die groBe Ebene, die als baumlose, sparlich von Gras bexvachsene 
Steppe oder als ode Sandwliste ohne sichtbare menschliche Siedelung 
so weit das Auge reicht sicli erstreckt, sie ist die Heimat einer Klasse 
von Damonen, die in weit voneinander abliegenden Gebieten, in den 
vom Eismeer begrenzten sibirischen Tundren wie in den Sand- und 
Steinwiisten Arabiens oder der Mongolei, iibereinstimmende Ziige 
tragt. Geweckt durch den Eindruck einzelner Landschaften oder 
durch die Macht erschreckender Naturereignisse verbreitet sie sich 
dann auch iiber andere Gebiete, wo sie sich nun mit jenen ver- 
trauteren Naturgeistern mischt, die den Menschen alltiiglich begleiten. 
Damit ist zugleich AnlaB gegeben, daB Sage und Marchen jene Ge- 
sellschaften der grofien und der kleinen Damonen in mancherlei Be- 
ziehungen zueinander bringen, oder daB wohl auch beide, nachdem 
sie erst durch solche dichterische Weiterfiihrungen von dem Boden 
ihrer urspriinglichen Entstehung losgelost sind, ohne sichere Grenzen 
ineinander tibergehen. SchlieBlich bringt dann auch noch die theo- 
gonische Dichtung diese Gestalten der Volksphantasie mit den unter 
dem Einflusse des Epos ausgebildeten Gottervorstellungen in mannig- 
fache Beziehungen. Sie schildert Kampfe riesiger Damonen mit den 
Himmelsgottern und ihre Uberwindung durch diese, Dichtungen, aus 
denen sich wohl eine dunkle Erinnerung an eine dem hoheren Gotter- 
glauben vorangegangene Zeit des Damonenglaubens herauslesen laBt, 
in denen aber auBerdem noch deutlich genug Damonen und Gotter 
als gleichartige Wesen erscheinen. In der griechischen Theogonie 
die Kampfe des Zeus und der andern Himmelsgotter gegen die Titanen 
und die Giganten, bei den Indern und Eraniern die Uberwindung der 
Nachtdamonen durch die Lichtgotter, endlich in den Liedern der 
nordischen Skalden der Sieg der Asen iiber die Riesen: alle diese 
Mythen sind Abwandlungen eines und desselben Themas, in dem 
sich im Mythus und vor allem in der mythischen Dichtung das 
unabhangig an den verschiedensten Orten entstandene BewuBtsein 
eines Gegensatzes zwischen Gotter- und Damonenwelt anzukiindigen 
scheint, aus dem man aber freilich weder mit Sicherheit schlieBen 
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darf, dafi der Damonenglaube wirklich der altere, noch vollends, dafi 
er durch den Gotterglauben jemals iiberwunden worden sei. Vielmehr 
hat sich umgekehrt bei diesen gigantischen Wesen, gerade so wie bei 
den kleinen Spukgestalten, der Damonenglaube als der dauerndere 
erwiesen. Der Glanz der Himmelsgotter ist erloschen, aber die Wind- 
und Wetterriesen leben im Volksglauben noch heute, und in der Sage 
vom wilden Jager hat sich Wodan selbst wieder in den Sturmdatnon 
zuriickverwandelt, der er vielleicht war, ehe er unter die Himmels¬ 
gotter aufgenommen wurde. 

Wenn die nordischen Riesen mit den ihnen verwandten Gestalten 
der griechischen und der indo-arischen Mythologie darin iiberein- 
stimmen, daB sie im Gebirge wie in der Einode und vor allem wohl 
in Wind und Wetter ihre Heimat haben, so sind demgegeniiber die 
arabischen Ginnen urspriinglich die echten Kinder der Wiiste. Aufier 
in Wind und Wetter hausen sie im Dunkel der Nacht, die ja vor 
allem in der Einode den Wanderer schreckt 1 ). Auch sie werden zum 
Teil, ahnlich den sonst vorkommenden Ungeheuern, in ganzer oder 
halber Tiergestalt vorgestellt, und sie spiegeln besonders darin die 
wechselvollen Erscheinungen des Sturmes und der Wetterwolke, dafi 
sie fortwahrend ihre Gestalt andern. Aufierdem finden sie sich, was 
wiedcrum fiir ihren Wtistenursprung spricht, zumeist in Schuren, 
gleich den Tieren der Wiiste, die nicht selten ihre Begleiter bilden. 
W. R. Smith hat diese Heimat der Ginnen daraus abgeleitet, dafi sie 
durch den Islam aus den Kulturgebieten zuriickgedrangt worden seien, 
analog wie ja das Heidentum noch heute von den Heide- oder Land- 
bewohnern seinen Namen tragt, die, als sich das Christentum schon 
in den Stadten ausgebreitet hatte, noch an der alten Religion fest- 
hielten 2 ). Doch fiir den vorliegenden Fall trifFt diese Erklarung 
schwerlich zu. Wohl aber hat das Geschlecht der Ginnen umgekehrt 
gerade unter dem Einflufi der Kultur die urspriingliche Natur der 
Wiistendamonen allmahlich abgelegt. Indem sie in tausenderlei Mar- 
chendichtungen in die Stadte und iiber weite Landerstrecken wan- 
derten, haben sie die allerverschiedensten Gestalten angenommen. 
Nur die Verwandlungsfahigkeit und vor allem die Neigung zu Tier- 


1 ) Wellhausen, Reste arabischen Iieidentums 2 , S. 148 ff. 

2 ) W. R. Smith, Die Religion der Semiten, S. 86. 
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verwandlungen ist ihnen geblieben. Als solche Fabel- und Zauber- 
wesen sind die Ginnen nach Osten bis in die malaiische Halbinsei 
und nach Westen bis tief in das Innere des afrikanischen Kontinents 
gewandert. Dabei hat sie aber die Marchendichtung so sehr mit 
den kleinen Spukgeistern der taglichen Umgebung vermischt, daft 
sie ihren einstigen Charakter als Wiisten- und Winddamonen mehr 
und mehr einbiiftten und zu einer alle moglichen Formen von 
Zauberwesen in sich schlieftenden Klasse phantastischer Gestalten 
geworden sind 1 ). 

Fallen in den bisher besprochenen, auf Wind und Wetter als ihre 
nachsten Natureinfliisse zuriickgehenden Eigenschaften die Wiisten- 
und die Bergdamonen im wesentlichen zusammen, so ergeben sich 
nun fur die letzteren noch besondere Bedingungen, durch die sich 
gewisse Gruppen dieser Geister ausscheiden, die dann wieder ihre 
eigenen Weiterbildungen in Mythen und Marchen finden konnen. 
Namentlich sind es auf der einen Seite die den Gipfel tage- 
lang umlagernden Wolkenschleier, auf der andern die steil empor- 
ragenden starren Felsmassen, die dem Anblick des Berges eine un- 
heimliche Erhabenheit geben. Sie steht dem unaufhaltsam bewegten 
Sturm gerade durch die beiden gemeinsame imponierende Grofte 
als ein um so wirksamerer Kontrast gegeniiber. In die sich ballen- 
den Wolken sieht auch unser Auge leicht noch tier- oder menschen- 
ahnliche Ungeheuer hinein, und die zackigen Felskronen benennt 
noch heute der Volksmund mit Namen, die von der Ahnlichkeit mit 
steinernen Riesenleibern und ihren Gesichtern hergenommen sind. 
Damit bringt dann die Volksphantasie weitere Erscheinungen inVer- 
bindung. In dem Felsgeroll der Gebirgstaler sieht sie die von rie- 
sigen Damonen geschleuderten Steine. Auch der Urwald und der 
tiefe Gebirgssee werden in den Kreis dieser Vorstellungen gezogen. 
I111 Urwald haust ein wildes Geschlecht von ubermenschlicher Grofte 
und Starke. Der See ist die Blutlache, die der Wunde des Riesen 


x ) Uber Ginnen in der malaiiscben Mythologie vgl. W. W. Skeat, Malay Magic, 
1900, p. 93 flf. Die reichste Fundgrube fiir die Rolle der Ginnen in der orientalischen 
Marchendichtung bieten die Erzahlungen von Tausendundeine Nacht. Dabei sind 
freilich auBcr den oben angedeuteten allgemeinen Einfliissen des raythologischen Be- 
deutungswandels noch die religiosen des Islam bestimmend gewesen, auf die hier 
nicht naher eingegangen werden kann. 

Wu n d t, Volkerpsychologic II, 2. 
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entstromt ist. In Sage und Marchen kehren die Gestalten dieses 
Riesengeschlechts in den verschiedensten Verwandlungen wieder. von 
dem grimmen Menschenfresser und zottigen Waldmenschen, der alles 
Lebendige zu Boden schliigt, bis zu dem gutmiitigen Riesentolpel, 
der sich arglos iiberlisten oder willig zu allerlei hauslicher Arbeit ge- 
brauchen laflt. In solchen Bildern verbindet dann das Marchen zu- 
gleich die Welt der groflen mit der der kleinen Damonen. Damit 
werden aber auch die Naturanschauungen, aus denen alle diese Ge¬ 
stalten urspriinglich hervorgegangen, mehr und mehr zurtickgedrangt. 
Auf diese Weise erfahren die Berg- wie die Wiistendamonen wieder- 
um unter dem Einflusse der Sagen- und Marchendichtung allmahliche 
Wandlungen, so daI 3 auch sie schlieftlich als reine Zauberdamonen 
zuriickbleiben, die hochstens noch durch ihre Grofie und Starke an 
ihren Ursprung zurtickerinnern. 


3. Krankheitsdamonen und Hexenglaube. 

a. Die Krankheitsdamonen. 

Nachst den auOeren Naturerscheinungen, die durch ihre tiber- 
waltigende Macht in Sturm und Wetter das Gemiit des Naturmenschen 
mit Furcht erfiillen, gibt es keinen Eindruck, der so tief in sein Fiihlen 
und Denken eingreift, wie die Krankheit, sei es, da !3 sie unheimlich 
und allmahlich seine Lebenskraft verzehrt, oder dab sie blitzartig 
seinen Korper niederwirft und seinen Geist umnachtet. Neben den 
Damonen der kleinen und grofien Natur sind es daher die Da¬ 
monen der Krankheit, die ihn mit Angst und Bangen erfiillen und 
gegen deren zauberhafte Macht er sich durch Gegenzauber zu schlitzen 
sucht. Eine JNaturgeschichte der auf der Erde verbreiteten Krank¬ 
heitsdamonen, eine Geschichte zugleich ihres endlichen Unterganges 
wiirde eine lohnende Aufgabe sein, die jedoch mehr der Kultur- 
geschichte als der Psychologie zufallt. Fiir diese sind im wesentl chen 
nur die verschiedenen Formen von Interesse, in denen sich die Vor- 
stellung vom Krankheitsdamon ausgebildet hat, sowie die Beziehungen 
dieser Formen zu den Seelen- und Zaubervorstellungen. Dabei wird 
es sich zumeist darum handeln, die im einzelnen schon in anderem 
Zusammenhang beriihrten Elemente, aus welchen sich diese Form 
des Damonenglaubens zusammensetzt, in den Verbindungen, die sie 
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bei den verschiedenen Krankheitsdamonen eingehen, sowie die weiteren 
Metamorphosen, die diese erfahren, ehe sie ihrer schlieBlichen Auf- 
losung entgegengehen, kurz zu kennzeichnen. 

Was die Krankheitsdamonen auch auBerlich von den Naturgeistern 
scheidet, das ist vor allem die viel groBere Unbestandigkeit ihrer 
Gestalt und die Haufigkeit, in der sie tiberhaupt als vollig unsicht- 
bare Wesen auftreten. Hicrin kommen ihnen nur die Hausgeister 
einigermaBen nahe. Wie der Kobold oft nur dem Ohr als Klopf- 
geist bemerklich wird, so ist der in den Kranken eingedrungene Da¬ 
mon durch seinen Sitz meist von selbst dem Augc verborgen; aber 
in den Schmerzen und in der Kraftlosigkeit, die er bei seinem Toben 
im Korper verursacht, oder in dem Fieberfrost, in dem er diesen 
schiittelt, ist er um so empfindlicher zu fiihlen. Ubrigens ist auch 
hier die Unsichtbarkeit keine ausnahmslose Regel. In Geschwiilsten 
und Geschwiiren tritt der Damon zuweilen alien sichtbar nach auBen: 
so nennt der Volksmund eine bekannte Fingergeschwulst (Panaritium) 
noch heute den »Wurm«, eine Anspielung auf die Gestalt, in der 
man sicli vielfach auch die inneren Krankheitsdamonen vorstellt, und 
die, abgesehen von dem Zusammenhang mit der bekannten Seelen- 
vorstellung, wohl durch die besonders bei primitiven Volkern oft auf- 
tretenden wirklichen Wurmkrankheiten unterstiitzt wird, bei denen nicht 
selten der lebende Wurm nach auBen tritt. Abgesehen von solchen 
Produkten der Krankheit ist es aber namentlich der Krankheitsanfall, 
wenn dieser mit unruhigen Tniumen oder mit Fieberdelirien verbunden 
ist, der dem Damon eine bestimmte Gestalt zu geben pflegt, sei es 
die eines Tiers, eines phantastischen Ungeheuers oder eines Menschen, 
wobei er dann wieder einem Verstorbenen, namentlich jiingst Ver- 
storbenen, oder auch einem Lebenden angehoren kann. 

In der Art, wie solche den Anfang der Krankheit und ihre Fort- 
schritte begleitende Symptome als AuBerungen damonischer Wesen 
aufgefaBt werden, scheint nun die Entwicklung der Damonen- mit 
der der Seelenvorstellungen annahernd gleichen Schritt zu halten. Im 
Vordergrund steht hier wieder die Furcht vor dem Damon, in den 
sich die Seele eines eben Verstorbenen umwandelt. Darum bei jenen 
friiher besprochenen SchutzmaBregeln, von den Brauchcn zur Ver- 
treibung der Seele aus der Hiitte des Verstorbenen und ihrer Um- 
gebung, den Stockschlagen gegen die Luft, dem Festbinden der Leiche 
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ail bis zu dem Ursprung der noch heute ublichen Formen der Lei- 
chenbestattung, der Schutz gegen die Krankheit im Vordergrund 
steht 1 ). Als Krankheitsdamon vor allem ist die irrende Seele ge- 
fiirchtet. Denn die Krankheit ist das haufigste und das durch seinen 
unvermuteten Eintritt am meistcn erschreckende Unheil, das den Ein- 
zelnen treffen kann. Wie die Seele selbst unsichtbar in dem Korper 
und in den Organen lebt, die ihre Trager sind, so wird nun auch 
der Krankheitsdamon in vielen Fallen als ein unsichtbares, gestalt- 
loses Wesen vorgestellt, das darum leicht unbemerkt von einem Men- 
schen Besitz ergreifen kann. 

Dieser ersten unsichtbaren Form der Krankheitsdamonen, die in 
ihrem allgemeinen Charakter den Vorstellungen von der Korperseele 
entspricht, tritt nun [als eine zweite, wichtige und innerhalb einer 
primitiven Kultur weit verbreitete Form die der tier- und zwitter- 
gestaltigen gegeniiber. Auch 'sie konnen zwar, wie man glaubt, 
zeitweise unsichtbar werden, aber an sich werden sie als Wesen 
von bestimmter, und zwar durchweg von’ : grotesker und furcht- 
erregender Gestalt vorgestellt, die an die Tierverwandlungen der 
Psyche zuriickerinnern. Wenn sie, wie kaum zu zweifeln, urspriing- 
lich mit diesen Verwandlungen zusammenhangen, so haben nun aber 
Furcht, Schmerz und Fieberphantasmen, diese haufigen Begleitor der 
Krankheit, ihnen Eigenschaften verliehen, die von den gewohn lichen 
Vorstellungen der inkorporierten Psyche wesentlich abweichen. Zu- 
gleich ist es in vielen Fallen wohl auch die Assoziation mit den oben 
erwahnten lebenden oder an lebende Wesen erinnernden Produkten 
der Krankheit, die hier den Tiermetamorphosen zu Hilfe kommt. 
Dabei geben dann auBerdem wohl die in den Traumen und Fieber- 
delirien sich bildenden Phantasmen mehr und mehr dem Damon 
eine festumrissene Gestalt. So wirken alle Faktoren zusammen, die 
wir bei der Bildung der Seelenvorstellungen am Werke fanden, nur 
daB die durch den Krankheitszustand erzeugten Veranderungen der 
Empfindungen und Gefiihle und zumcist auch die Steigerung der 
Eindriicke zu Phantasmen die psychischcn Grundlagen dieser Vor¬ 
stellungen hier ganz besonders im Sinne der friiher erorterten Um- 
wandlung der Seele zum Damon modifizieren. Darum tragejn die 

x ) Siehe oben S.48,71, 156ff. Charakteristische Beispiele fiir den Krankheitszauber 
durch Verstorbene in Melanesien siehe bei Codrington, The Melanesians, p. 194 ff. 




Krankheitsdiimonen und Hexenglaube. 


389 


unter Schmerzen und Fiebererregung geborenen Damonenvorstellun- 
gen durchaus die solchem Ursprung entsprechenden Ziige an sich. 
Selten nur sind es Gestalten, die irgendwelchen bekannten Tieren 
gleichen, sondern bald graBliche, halb menschliche, halb tierische 
Fratzen, die Schmerz und Schrecken zugleich ausdriicken, bald vollig 
phantastische, aus mehreren Kopfen, mit fletschenden Zahnen, Kral- 
len oder Hornern ausgestattete Ungeheuer, die sich auf diese Weise 
in der Einbildungskraft des primitiven Menschen fixieren. Unter den 
von den Naturvolkern zum Kultus und besonders zu den Kulttanzen 
gebrauchten Masken spielen so neben den Darstellungen der Natur- 
die der Krankheitsdiimonen die Hauptrolle, und sie sind es, die sich 
vor alien andern durch ihre alle Merkmale des Schreckens haufenden 
Eigenschaften auszeichnen 1 ). Wenn hierbei der Krankheitsdamon 
durchgangig in der Form eines grotesken, halb tierischen, halb 
menschlichen Angesichts erscheint, so hat dies iibrigens wohl teils 
seinen Grund in dem Fratzentraum, der sein natiirlicher Ursprungs- 
ort ist, und in dem ebenfalls der iibrige Korper ganz gegen das Ge- 
sicht zuriicktritt (S. 114 ff.), teils auch in der Anwendung der Maske 
bei kultischen Tanzen sowie zum Zweck des Gegenzaubers gegen 
die Krankheit. 

Doch ist die Form eines schreckhaften Gesichts fiir den Krank¬ 
heitsdamon nicht die einzige. Vielmehr hat das Streben, die Furcht- 
barkeit des Bildes zu erhohen, an manchen Orten besonders 
Polynesiens und des malaiischen Archipels zu iiberaus grotesken 
Darstellungen ganzer Gestalten gefiihrt, die, meist Menschengestalten 
mit Tierkopfen oder Ungeheuer mit zahlreichen zahnefletschenden 
Kopfen, den Schrecken des Damons so drastisch wie moglich zur 
Anschauung bringen. VVahrscheinlich hat auch hier der visionare 
Fiebertraum die Grundlage gebildet, und die primitive bildende Kunst 
hat dann diese natiirlichen Motive in iippiger Verschwendung ge- 

x ) Vgl. die zum Teil Krankheitsdiimonen darstellenden Masken, die Teil I, S. 148 
wiedergegeben sind (besonders Fig. 20 D). Auch die iiltesten Gorgonentypen Fig. 21 
A und B, S. 150, gehoren wohl hierher. Charakteristische derartige Masken von den 
Eskimos vgl. bei E. W. Nelson, Ethnol. Report, Washington, XVIII, 1, 1899, p. 394fT. 
Die abgebildeten Diimonen sind iibrigens nach dem Glauben der Eskimos nur den 
Medizinmannern sichtbar — ein Zugestandnis an die haufig uberhaupt angenommene 
Unsichtbarkeit — und sie sind, wie das auch anderwarts vorkommt, von den verderb- 
lichen Naturdamonen nicht sicher geschieden. 
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steigert 1 ). Wo man das damonische Ungeheuer nicht in ganzer Ge¬ 
stalt in plastischen Werken verewigt, die als eine Art von Yogel- 
scheuchen gegen die sich herumtreibcnden bosen Geister dienen 
sollen, sondern wo man nur darch die Maske zu wirken sucht, da 
wird dann wenigstens an dem Gevvand des Medizinmannes oder 
Priesters alles zusammengetragen, was den schreckhaften Eindruck 
der Maske verstarken kann. Kopfe von Ungeheuern, namentlich 
aber unzahlige den Beschauer anstarrende Augen sind auch hier 
Nachahmungen der zauberischen Wirkungen des Damons und zu- 
gleich Mittel des Gegenzaubers, durch den dessen Kraft gebrochen 
werden soli 2 ). Ahnliche Darstellungen in verkleinerter Form linden 
sich als Amulette oder sonst zu magischen Zwecken gebrauchte 
Zauberfiguren. Solche Bilder pflegen dann in ihrer Zusammensetzung 


aus den verschiedensten 
Tiergestalten den Schmerz 
der Krankheit oder ihre 
furchtbare Verbreitung 
auszudriicken. Die Fig. 58 
zeigt dies an dem Beispiel 
eines Pestdamons von 
Zigeunern. Dieser besteht 
aus je vier Katzen- und 
Hundekopfen, einem Vo- 



Fig. 58. Pestdamon der Zigeuner, nach Wlislecki. 


gelleib und einem Schlangenschweif. Er dient beim Ausbruch der 
Epidemie als magisches Zaubermittel, indem man ihn ins Feuer wirft 
und verbrennt, wodurch die Epidemie zum Stillstande kommen soil 3 ). 
Vermutlich haben die wandernden Zigeunerhorden diese Damonen 
mit den andern Elementen ihres Zauberglaubens aus ihrer siidlichen 
Heimat mitgebracht. Dabei ist es charakteristisch, daft bei diesen 
Bildern das gleiche Motiv der Vervielfaltigung von Korperteilen, 
namentlich von Kopfen, Armen, Schwanzen, wiederkehrt, wie wir es 
bei den Darstellungen der Drachen und andern Ungeheuer vorfinden, 


x ) Einige charakteristische Abbildungen solcher Damonendarstellungen besonders 
von den Singhalesen nach der Sammlung des Berliner Museums fiir Volkerkunde bei 
Max Bartels, Die Medizin der Naturvolker, S. 14 f. 

2 ) Vgl. Teil I, S. 203, Fig. 47, den Zaubermantel eines Indianers. 

3 ! H. von Wlislecki, Aus dem inneren Leben der Zigeuner, 1892. 
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die die furchterregende Macht der Naturgewalten zum Ausdruck 
bringen. Hier wie dort besteht eben das hdchste und natiirlichste 
Mittel zur Steigerung des erschreckenden Eindrucks in der Verviel- 
faltigung der erschreckenden Objekte. 

b. Die Wahnsinnsdamonen. 

Eine besondere, den Krankheitsdamonen verwandte, aber in 
manchen Eigenschaften abweichende Klasse von Wesen bilden die 
Wahnsinnsdamonen. Trotz der Verschiedcnheit seiner Symptome 
hat der Wahnsinn in alien seinen Formen doch dies mit der Krank- 
keit gemein, dafl die seelische Natur des Menschen verandert er- 
scheint, so daft auch hier die Vorstellung sich bildet, ein anderes 
Wesen, ein Damon habe von ihm Besitz genommen. Aber dieser 
Damon zeigt nun eine ganz andere Physiognomie als der Krankheits- 
damon. Da sich die maniakalischen Formen der Geisteskrankheit 
der Erregungsekstase, die melancholischen der apathischen Ekstase 
im aufteren Habitus des Kranken wie besonders auch in den psychi- 
schen Symptomen nahern, so kann es geschehen, daft man den 
Geistesgestorten in beiden Fallen von gottlichem Geiste erfullt halt 
(vgl. oben S. 96 f.). Auch ist es sehr wahrscheinlich, daft unter 
amerikanischen Medizinmannern so gut wie unter sibirischen Schamanen 
und tiirkischen Derwischen in Wirklichkeit mindestens temporal* Ver- 
riickte vorkommen, da die gewaltsame Ekstase, der sich die Ange- 
horigen dieser Klasse hingeben, leicht in psychische Storung iibergeht. 
Zudem besteht eine spezifische und besonders bei sonst herrschenden 
Zaubervorstellungen sehr verbreitete Form der Verriicktheit eben 
darin, daO der Verriickte selbst sich entweder von einem hoheren 
Geist oder von einem bosen Damon besessen glaubt. Ubrigens ver- 
leihen das ungeberdige, die Umgebung gefahrdende Verhalten des 
Tobstichtigen und die mit volliger BewuOtlosigkeit verbundenen An- 
falle des Epileptikers friih schon der Besessenheitsvorstellung in ihrer 
schlimmen Form das Ubergewicht. Dabei untcrscheidet sich diese 
an sich nicht wesentlich von der Besitzergreifung durch einen Krank- 
heitsdamon. Aber die Art, wie der Damon vorgestellt wird, ist in- 
sofern eine eigenartige, als der Begriff der >Besessenheit« wohl erst 
bei dem Wahnsinnsdamon zu seiner spezifischen Ausbildung gelangt. 
Hier hat — das will eben das Besessensein vor allem ausdriicken — 
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der Damon von clem ganzen Menschen Besitz ergriffen, so daB dieser 
in seinem Denken und Handeln mit jenem vollig eins geworden ist. 
Bei der Krankheit hat der Damon nur die Lebenskraft gefesselt, oder 
er peinigt nur die einzelnen schmerzenden Organe, ohne daB dad arch 
die Seele des Kranken selbst wesentlich alteriert werden muB. Das 
sind, wie man sieht, Unterschiede, in denen die abweichenden Symptome 
der korperlichen Krankheit und der Geisteskrankheit gewissermaBen 
in die Sprache des Damonenglaubens iibersetzt sind. Immerhin bringt 
dies weitere psychologische Unterschiede mit sich. Ein Damon, der 
sich plotzlich des ganzen Menschen bemachtigt, kann kaum irgendwie 
sichtbar vorgestellt werden. Der Wahnsinnsdamon gehort daher im 
allgemeinen zu der ersten der oben unterschiedenen Klassen. Er ist 
ein unsichtbares VVesen, das plotzlich, in der Regel wohl durch Mund 
und Nase, diese Pforten der Seele, in den Menschen eindringt. Dies 
ist die Vorstellung, die besonders dem Bescssenheitsglauben der Semiten 
zu Grunde liegt, und die uns zum Teil nach ihrem Vorbild noch im 
modernen Volksaberglauben begegnet (vgl. oben S. 109 ff.). 

Dasselbe Motiv, das die Besitznahme als eine unsichtbare denken 
laBt, die plotzliche Ergreifung des ganzen Menschen, erweckt nun 
unmittelbar noch die Vorstellung einer totalen geistigen Verwandlung, 
bei welcher der Korper die dem Damon adaquate Gestalt annehmen 
kann. Der Besessene wird zum wilden Tier, das alles zerstort was 
ihm in den Weg tritt. Das sind Vorstellungen, die leicht durch die 
Anfalle Epileptischer, Hysterischer und Tobsiichtiger erweckt werden 
konnen, und denen die Wahnvorstellungen der Kranken selbst hilf- 
reich entgegenkommen. So kehrt sich hier der beim ICrankheits- 
damon stattfindende ProzeB teilweise um: der Krankheitsdamon ist 
haufig ein sichtbares Wesen, ein Tier oder tierahnliches Ungeheuer, 
das im Innern des Menschen verschwindet; der Wahnsinnsdamon ist 
unsichtbar, aber er verwandelt den, in den er gefahren ist, selbst in 
einen Damon, so daB nun auch dessen AuBeres tierische Gestalt an- 
nimmt. In dieser Form der Tierverwandlungsmythe gewinnt dann die 
Vorstellung’ ein selbstandiges Dasein. Wie die griechische Mythen- 
dichtung, und wie allerwarts die Marchendichtung zeigt, schwinden 
aber zugleich mehr und mehr die Motive solcher Verwandlungsmythen, 
so daB diese ihre Erhaltung und Weiterbildung schlieBlich nur noch 
jenem spielenden Wohlgefallen an Wunder und Zauber verdanken, 
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das iiberall den phantastischen Reiz der Marchendichtung ausmacht. 
Dabei verschmelzen diese Damonenvorstellungen zugleich mit denen 
der Naturdamonen, die ja ebenfalls dankbare Objekte fur solche 
zauberhafte Verwandlungen abgeben, wie das die oben erwahnten 
Ginnen des arabischen Marchens zeigen, die unter dem Einflufl dieser 
Verwandlungen ihren urspriinglichen Charakter als Wiistengeister 
vollig eingebiiflt haben. Ilier kniipfen aber alle solche Tierverwand- 
lungen wiederum an die urspriinglichste dieser Metamorphosen, an 
den Ubergang der Psyche in das Seelentier an. Zu ihm gehort in 
der Tat auch die Tierverwandlung des Besessenen als eine Art riick- 
warts gekehrter Metamorphose. Wie der Geist des Verstorbenen in 
ein Tier iibergeht, so ist umgekehrt der Damon, der den Besessenen 
ergriffen hat, der Geist eines Tieres, der nun dem ergriffenen Korper 
selbst die Form des wilden Tieres gibt, an welches das Toben des 
Besinnungslosen erinnert. Dem gegeniiber ist dann die Austreibung 
des Damons, bei welcher dieser, nach auften gelangend, von einem wirk- 
lichen Tier Besitz ergreift, nur die nachstliegende Form, in der im Sinne 
der einmal gebildeten Vorstellung der Tierverwandlung die Befreiung 
des Kranken von dem ihn bedrangenden Damon gedacht wird. Die 
Verbreitung, in der diese Mythen von der Tierverwandlung im sicht- 
lichen Zusammenhang mit epileptischen und maniakalischen Zustanden 
bei primitiven Volkern vorkommen, spricht aber dafiir, daft wir es 
hier mit Erscheinungen zu tun haben, in denen Seelen- und Damonen¬ 
vorstellungen eine Verbindung miteinander eingehen, die nun infolge 
der Stiitze, die sie ebenso in den objektiven Symptomen wie in den 
subjektiven Halluzinationen und Wahnvorstellungen des Kranken findet, 
eine die Herrschaft der andern Krankheitsdamonen weit iiberdauernde 
Beharrlichkeit besitzt, wie dies die germanische Werwolfsage und 
ihre Parallelen beweisen 1 ). 


x ) Vgl. Grimm, Deutsche Mythologie 4 , II, S. 915 ff., wo zugleich die parallelen 
Tierverwandlungssagen aus der klassischen Literatur angegeben sind. Aufterordentlich 
verbreitet sind Mythen iiber Tierverwandlungen tibrigens auch in Polynesien und 
Amerika. Hier sind es aber meist selbst mythische Wesen, auf die diese Vorstellun- 
gen iibergegangen sind, oder es sind Zauberer, denen die Macht zugeschrieben wird, 
Menschen in Tiere zu verwandeln. Offenbar sind diese marchenhaften Legenden von 
andern mythischen Elementen, namentlich von solchen des Ahnen- und des Natur- 
mythus, beeinfluftt, und es bleibt daher zweifelhaft, inwiefern in ihnen urspriingliche 
Motive der Seelenverwandlung oder, wie es wohl beim Werwolf anzunehmen ist, Be- 
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c. Die Behexung. 

Die Erscheinungen der Tierverwandlung fiihren, insoweit sie als 
Folgen auBerer zauberhafter Einwirkungen auftreten, bereits auf eine 
dritte Form damonischer Krankheitsursachen: die Behexung. Sie 
unterscheidet sich wesentlich von den beiden oben erorterten Formen 
der Krankheitserzeugung, von der Vergewaltigung durch den Geist 
eines Verstorbenen und von der Plage durch einen spezifischen Krank- 
heitsdamon. Denn sie besteht darin, daB ein lebender Mensch als 
der Urheber der Krankheit angesehen vvird, die er durch irgend 
welche magische Mittel hervorgerufen habe. Wo iiberhaupt der Zauber- 
glaube in Bltite steht, da halt eventuell jeder einen beliebigen andern 
einer solchen Behexung fahig. Besonders gelten aber natiirlich die- 
jenigen fur kundig in der Beherrschung der hierzu erforderlichen 
Mittel, deren privater oder offentlicher Beruf die Zauberei ist. die 
Medizinmanner und die Priester. Sie haben zwar offiziell im allge- 
meinen nur die Aufgabe, Gegenzauber gegen drohende Gefahren zu 
iiben, Krankheiten durch solchen zu heilen oder MiBwachs und andere 
allgemeine Ubel hintanzuhalten. Doch vver sich auf den Gegenzauber 
versteht, der ist natiirlich auch des Zaubers kundig: er vermag andere 
durch seine magischen Mittel direkt zu schiidigen; und die empfind- 
lichste, dem nachsten Umkreis der Zaubervorstellungen angehorende 
Schadigung ist die Krankheit 1 ). 

So iibereinstimmend nun aber auch die wirklichen Symptome der 
Krankheit sein mogen, ob sie einem Damon oder einer Behexung 
zugeschrieben warden, so abweichend sind doch in beiden Fallen die 
Anschauungen iiber Wesen und Entstehung derselben. Wahrend der 
Damon und der ihm gleichende Geist eines Toten in der Regel nach 
eigenem Gutdiinken und darum von niemandem vorausgesehen den 
Kranken in Besitz nimmt, setzt die Behexung zumeist einen boshaften 
Willen und bestimmte in magischer Absicht geiibte Handlungen bei 
dem voraus, der die Krankheit anzaubert. Einige Arten des Zaubers 

sessenheitsvorstellungen mitwirken. Vgl. solcke Verwandlungsmythen aus Nordwest- 
amerika in den Sammlungen von F. Boas, Zeitschr. f. Ethnologie, Bd. 24, Verb., 
S. 314 ff., solcbe aus Siidamerika bei P. Elirenreich, Mythen und Legenden der stid- 
amerikanischen Urvolker, S. 33 f., und O. Stoll, Suggestion und Hypnotismus in der 
Volkerpsychologie 2 , S. 155 ff. 

x ) Vgl. iiber die hieraus entspringende Stellung der Medizinmanner oben S. 104. 
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gibt es allerdings, die nach altem Glauben auch unwillkiirlicli geiibt 
werden konnen, und die darum bisweilen sogar als ein Ungliick dessen 
angesehen werden, der sie ausiibt. Dahin gehort vor allem der bose 
Blick. Er kann noch mancherlei anderes Unheil heraufbeschworen, 
doch sein Hauptgebiet ist das des Krankheitszaubers. Darum mufl 
man sich htiten, Menschen, denen dieser Blick eigen ist, zu begegnen. 
Sie konnen wissentlich oder umvissentlich jedem Gegenstand, auf den 
sie das Auge richten, namentlich aber andern Menschen Schaden 
zufiigen 1 ). Nach allem, was wir iiber seinen Zusammenhang mit den 
Seelenvorstellungen erfahren haben (S. 27 ff.), ist nun der bose Blick 
ein direkter Seelenzauber: die im Blick nach aufien tretende Seele 
wirkt unmittelbar auf den, den sie trifft; und sie kann ohne die Ab- 
sicht dessen, dem dieser Blick eigen ist, den Zauber bewirken. 
Darum ist die schon bei den Alten vorkommende und noch heute 
gelaufige Meinung, den seelischen Affekten von Neid und Miflgunst, 
die sich im bosen Blick verraten, sei die schadigende Wirkung zuzu- 
schreiben, eine nachtragliche Interpretation, die fiir die urspriing- 
liche Bedeutung nicht zutrefifen kann. Die Zauberkraft liegt hier in 
dem Blick selbst und nicht in den ihn begleitenden Gemiitsbewegun- 
gen: sonst ware der Glaube, daft jener auch umvissentlich schaden 
konne, nicht begreiflich. 

In dieser Beziehung beriihrt sich am nachsten mit ihm der Zauber 
des Verrufens und Berufens. Was bei dem bosen Blick nicht 
geschieden ist, die wissentliche und die unwissentliche Wirkung, das 
ist hier in zwei Begriffe auseinandergelegt. Durch »Verrufen« schadigt 
man wissentlich. Besonders als absichtlich geiibter Krankheitszauber 
kommt in diesem Sinne das Verrufen nicht selten vor. Als Mittel 
des Verrufens dienen dann meist irgendwelche Zauberformeln, so daO 
sich hier der Krankheitszauber lediglich als eine Unterform des Spruch- 
zaubers darstellt (S. 195 f.). So bespricht oder verruft die Hexe das 


T ) Uber den Aberglauben des bosen Blicks bei den Alten sielie Otto Jabn, in 
den Berichten der sachs. Ges. der Wiss., Philos.-histor. Klasse, Bd. 7, 1S55, S. 28 fT. 
Uber denselben bei Naturvolkern Bartels, Die Medizin der Naturvolker, S. 43 f. Der 
bose Blick ira heutigen Volksglauben bezieht sich, wahrsckeinlich infolge seiner Ver- 
breitung in landlichen Kreisen, wie schon im mittelalterlichen Hexenglauben, weniger 
auf die Krankheiten des Menschen selbst als auf die seiner Zuchttiere, besonders der 
Kiihe (Wuttke, Deutscher Volksaberglaube 2 , S. 248 f.). 
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Vieh des Bauern, indem sie sich irgendwelcher teuflischer Ver- 
wiinschungen bedient. Vermoge jener Assoziation, die das Unreine 
und Damonische iiberhaupt mit deni Heiligen verbindet (S. 309 ff.), 
kann jemand aber auch durch geistliche Lieder oder Bibelverse einen 
andern totbeten. Nur kommt dabei noch, indem sich immerhin 
der Gegensatz jener beiden Begriffe zum Bewufttsein drangt, g'e- 
legentlich die Abanderung vor, dafl die Worte beim Verrufen in der 
umgekehrten Reihenfolge gesprochen werden sollen 1 ). Dem gegeniiber 
gilt nun das »Berufen« durchaus als ein unwissentlicher Zauber. Es 
beruht gleichfalls auf dem Glauben an die geheimnisvolle Kraft des 
YVortes. Indem aber dieser Zauber, ahnlich wie beim bosen Blick, 
dem Zaubermittel als solchem anhaftet, gleichgtiltig, ob es in zau- 
bernder Absicht gebraucht wird, kann moglicherweise ein gedanken- 
los gesprochenes Wort iiber das Haupt des Sprechenden oder eines 
andern Unheil heraufbeschworen. Dies kann dann wieder, analog wie 
die Vertauscliung damonischer Zauberformeln mit heiligen Spriichen, 
in gegensatzlicher Weise geschehen. Man kann ein Ungliick un- 
bedachterweise als ein gefiirchtetes erwahnen und damit seinen wirk- 
lichen Eintritt befordern, daher das Sprichwort die Warnung gegen 
diese Form des unabsichtlichen Berufungszaubers in die Worte faOt: 
»man soil den Teufel nicht an die Wand malen«. Die zweite indirekte 
Form des gleichen Wortzaubers besteht dagegen darin, daft man 
irgendein bereits eingetretenes Gluck, zumeist sein eignes, riihmt und 
dadurch die Gefahr heraufbeschwort, daO es sich in Ungliick wende. 
O. Jahn hat schon darauf hingewiesen, daft die griechische An- 
schauung von dem cpBovoq 0eOuv in einem gewissen Zusammenhang 
mit diesem Glauben stehen moge 2 ). Spielen auch bei dieser An- 
schauung zweifellos noch andere Motive von mehr ethischem Charakter 
mit, so liegt doch offenbar in der Furcht vor der unheilvollen Wir- 
kung des Riihmens und Lobens von Gliicksgiitern oder Personlich- 
keiten ein Zug alten Aberglaubens, der diese Vorstellung in dichte 
Nahe mit denen des Verrufens und des bosen Blickes riickt. Aller- 
dings iiberschreitet aber das Gebiet des Berufungsglaubens weit das 
Gebiet der Krankheitsursachen, da haufiger als die Krankheit andere 


x ) Wuttke, a. a. O. S. 243, 253. 

2 ) O. Jahn, a. a. O. S. 38. 
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Arten Ungliick als die Folgen solchen unbeabsichtigten Wortzaubers 
geftirchtet werden. 

Geht dcr Wortzauber, besonders in der Form des Verrufens, darin 
schon iiber den bosen Blick hinaus, dab bei ihm zwisehen der da- 
monischen Ursacbe und ihrer Wirkung gewisse Mittelglieder liegen, 
durch die er sich erst vollzieht, so ist das nun in noch viel aus- 
gesprochenerem Mafle bei einer weiteren Reihe ahnlicher Krankheits- 
erregungen der Fall, bei denen gewisse Zauberhandlungen, die in 
einer unmittelbaren Beziehung zu dem beabsichtigten Erfolge stehen, 
als die eigentlich wirksamen Agentien auftreten. Hier wiederholen 
sich lediglich die Formen des direkten, des magischen und des sym- 
bolischen Zaubers, wie wir sie friiher in ihrer Beziehung zum primi- 
tiven Animismus bereits kennen lernten 1 ). Gerade der Krankheits- 
zauber ist ja von friih an eines der Hauptgebiete des Zaubers iiber- 
haupt. So gehoren hierher das Durchstechen oder Vergraben einer 
Figur, die den zu Bezaubernden darstellen soli, das Verbrennen von 
Haaren oder Nagelabschnitten desselben unter Aussprechen von Ver- 
wiinschungen, das Vergraben eines Haarbiischels, das Festlegen eines 
Bandes oder Einklopfen eines Nagels zur Befestigung einer gleich- 
zeitig ausgesprochenen Verwiinschung usw. 2 ). 


d. Allgemeine Entwicklung der Yorstellungen vora Krankkeitszauber. 

Vergleiclit man den Glauben an spezifische Krankheitsdamonen 
und den an Behexung nach ihrer Verbreitung bei primitiven Volkern, 
so laftt sich lcaum mit Sicherheit einer dieser Formen vor der andern 
die Prioritat zusprechen. Im allgemeinen aber erscheint der Glaube 
an die unsichtbare Schadigung durch die Seele Verstorbener jeden- 
falls friiher als die Vorstellung der selbstandigen Krankheitsdamonen; 
und mit dem ersteren gleichzeitig tritt auch schon der Glaube an die 
Behexung als Krankheitsursache hervor. So sucht der Australier die zu- 
nachst Verstorbenen durch Verstiimmelung oder Begraben und Fesseln 
ihrer Leiche unschadlich zu machen, oder er beschuldigt, wenn ihn 
Krankheit befallt, einen ihm feindlich gesinnten Medizinmann, ihn 

x ) Vgl. oben S. 188 ff. 

2 ) Siehe oben S. 193 ff. Einzelne Ziige des Krankheitszanbers aus dem Glauben 
der Naturvolker bei Max Bartels, a. a. O. S. 29, aus dem Volksaberglauben bei Wuttke, 
a. a. O. S. 243, 251 ff. 
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seiner Niere, dieses vornehmsten Seelentragers, beraubt zu haben. 
(Vgl. oben S. n f.) Dagegen gehoren die grotesken Formen selb- 
standiger Krankheitsdamonen, wie sie einige afrikanische Volkerschaf- 
ten, vornehmlich aber die Indianer Nordamerikas, die Polynesier und 
Malayen, teils in Maskenformen, teils in den Gestalten phantastischer 
Ungeheuer ausgebildet haben, einer schon fortgeschrittenen Kultur an. 
Die Grundform bleibt bier iiberall die Maske mit den schreckhaft ent- 
stellten Gesichtsziigen, wie sie der Fratzentraum in den angstvollen 
Fieberphantasien zur Verfiigung stellt. In diesen zahnefletschend mit 
weit aufgerissenen Augen starrenden Gesichtern, wie sie uns auch die 
Gorgone noch in ihrer, wahrscheinlich einen Krankheitsdamon iar- 
stellenden Urform erkennen laBt, sieht der Kranke die ihn verfolgenden 
Damonen selbst, die nun bald auch die primitive Kunst nachbildet 
und zu vielkopfigen, halb tierischen, halb menschlichen Korpergestalten 
erganzt 1 ). Namentlich in der Kleinkunst der Amulette spielt daher 
die Gorgone bald als einfache Nachbildung des Gorgonenhauptes 
bald in Gruppendarstellungen, z. B. in dem von der Gorgo verfolg- 
ten Perseus, eine hervorragende Rolle 2 ). Diese Fortbildung dirch 
die Kunst, die, wie dies die Entwicklung des Gorgonentypus ver- 
anschaulicht, selbst wieder aus der Sphare urspriinglicher Krank¬ 
heitsdamonen hinausftihren kann, charakterisiert deutlich die selb- 
standige plastische Form des Kranklieitsdamons als eine relativ 
hohere, auf deren Entstehung offenbar bereits weitere mythologi- 
sche Vorstellungen von EinfluB gewesen sind. Andrerseits lcidet es 
jedoch keinen Zweifel, daB auch diese spezifischen Krankheitsdatno- 
nen innerhalb der hoheren Kulturen wieder verschwinden, indem 
nun an ihre Stelle die Gotter treten, die ebenso Krankheit und 
Tod wie Gluck und Gesundheit dem Menschen bringen, und von 
denen einzelne in besonderer Weise nicht bloB die Rolle der einstigen 
Krankheitsdamonen, sondern auch die der zauberkundigen Heifer 
gegen diese ubernehmen. Die Verhangung von Tod oder Krank¬ 
heit ist dann — darin scheidet sicli auch hier der Gott von clem 
Damon — nur noch ein einzelner Zug in dem Wirkungsbereich des 


x ) Vgl. hierzu die altesten Gorgonentypcn Fig. 21 (Teil I, S. 15°); liber die 
zieliungen des Fratzentraums zu den Damonenvorstellungen oben S. 115 t* 

2 ) Roscher, Mythol. Lexikon, Bd. 1, S. 1201 IT. (Furtwangler.) Grnppe, Gr 
Mythol.j S. 902. 
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Gottes, ein Akt der Rache oder eine Strafe, die liber den Sterblichen 
verhangt wird. Damit ist auch hier in gewissem Sinne der spezifische 
Krankheitsdamon wieder einer Behexung gewichen, nur daft diese 
nicht einem andern Menschen, sondern einem Gott zugeschrieben 
wird. So sendet Apoll im Grimm ob der Nichtachtung seines Priesters 
den Achaern totliche Krankheit durch seine Geschosse (II. i, 45 ff.), 
und im Buche Hiob heiftt es: falls der Mensch der Warnungen, die 
ihm Gott im Traum, im Nachtgesicht zusende, nicht achte, dann 
werde er durch Schmerzen auf seinem Lager gezlichtigt, daft seiner 
Seele die Lieblingsspeise zum Ekel werde und sein Fleisch schwinde 
(Hiob 33, 15 ff.). Schon bei Hiob treten uns aber diese Wandlungen 
in einer doppelten Form entgegen: in der roheren der Strafe fur be- 
gangene Schuld, wie in der oben angefiihrten Stelle, und in der 
edleren der Priifung, wie sie sonst den Gedankengang dieses merk- 
wiirdigen Dokumentes religioser Reflexion beherrscht. Neben einer 
solchen Ablosung der Krankheitsdamonen durch die aus dem Natur- 
mythus erwachsenen Himmelsgotter hat sich iibrigens die Vorstellung 
der Behexung auch in ihrer menschlichen Form durch alle Zeiten er- 
halten und, nachdem die einzelnen Damonen bis auf sparliche Reste 
verschwunden waren, ist jene in alien den Fallen, wo man sich weder 
einer besonderen Schuld noch des Bediirfnisses einer Priifung bewuftt 
war, eine gelaufige Anschauung iiber die Art magischer Krankheits- 
crzeugung geblieben. So kommt es, daft der Glaube an Behexung 
eines der starksten Beispiele fiir die allgemeine Regel abgibt, daft die 
primitiven Formen des Zauberglaubens zugleich die dauerndsten zu 
sein pflegen, und daft sie auf spateren Stufen der Kultur nicht selten 
cinen fruchtbareren Boden fur ihr iippiges Gedeihen finden, als inner- 
halb urspriinglicherer Zustande, wo die sonstigen Formen des Geister- 
und Damonenglaubens sich mit der Behexung in die magische Er- 
zeugung der Krankheiten teilen. 

e. Der Hexenglaube. 

Unter diesem Gesichtspunkte betrachtet ist nun auch jene Herr- 
schaft des Hexenglaubens, wie sie der Ausgang des Mittelalters und 
ganz besonders noch die Jahrhunderte der Reformation und des Auf- 
schwungs der neueren Naturwissenschaft darbieten, keine allzu be- 
fremdliche Erscheinung. Die Behexung als Krankheitsursache hat 
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auch hier den Ausgangspunkt gebildet, und auf den Ursprung der 
Bewegung in den niederen und bauerlichen Volkskreisen weist deut- 
lich die Tatsache hin, daft die Behexung des Viehes von friih an 
ebensosehr wie die des Menschen den Hexen schuld gegeben wurde. 
Die Zaubermittel, die angeblich liierzu dienten, waren aber die alten, 
schon aus heidnischer Vorzeit ererbten und vielleicht zum Teil auch 
aus dem eigenen Schaffenstrieb der Zaubervorstellungen immer wieder 
in den gleichen Formen neu erzeugten. Der bose Blick, das Ver- 
rufen, das Festbinden. Vergraben von Haaren und Fingernageln, dann 
unter dem Einfluft der mittelalterlichen Alchemie das Kochen von 
Zauberkrautern und nicht zum wenigsten der Gebrauch von Zauber- 
formeln: sie bildeten das Inventar, mit dem der Volksglaube die 
Hexen und Hexenmeister bei ihren Taten ausriistete. Was weiter 
hinzukommt, gehort dem Kolorit der Zeit an. Es fallt, ebenso 
wie die Untersuchung der besonderen geschichtlichen Bedingungen 
dieser durch Jahrhunderte dauernden und liber alle Kreise, vom Bauern 
bis zum gelehrten Kleriker und Juristen ausgebreiteten und bisweilen 
selbst den Naturforscher nicht verschonenden Geistesepidemie, zu den 
Aufgaben der Kulturgeschichte, nicht der Volkerpsychologie. Fiir 
diese sind nur einige allgemeine Ziige von Interesse, die, den Ein- 
wirkungen der christlichen Mythologie des Mittelalters angehorend, 
auf die Assimilation dieser Form des Damonenglaubens durch andere 
mythologische Vorstellungen Licht werferi. 

Da ist es denn vor allem ebenso bedeutsam wie verstandlich, dab 
der gesamte Hexenglaube durch die alte Damonengestalt, die in der 
christlichen Kosmologie und Eschatologie eine so grofte Rolle spielt, 
durch den Teufel, seine besondere Farbung empfangt. Der Satz, 
daft Zauberwerk Teufelswerk sei, der zur Zeit der Ausbreitung des 
Christentums eine wirksame Waffe in der Bekampfung heidnischer 
Brauche sein mochte, er wurde allmahlich zur ergiebigsten Quelle 
des Damonenglaubens im Christentum selbst, in die nunmehr das 
heidnische Zauberwesen wieder hineingeleitet wurde. So lebten in 
den mittelalterlichen Hexen die gespenstischen und zaubernden Frauen 
der heidnischen Mythologie wieder auf. Durch das Verhaltnis, in 
das sie zu dem Satan als ihrem Patron traten, gewannen sie aber 
zugleich ihre besonderen Eigenschaften. Denn dieses Verhaltnis 
schwankt zwischen der Besessenheit und dem Biindnisvertrag, dieser 
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merkwiirdigsten Schopfung der damonologischen Jurisprudenz des 
Mittelalters, bei der der Bund Gottes mit seinem ausenvahlten Volk, 
den man sich auf die christliche Gemeinschaft fortgesetzt dachte, Pate 
gestanden hatte. Zu ihm war nun in dem Bund mit dem Teufel das 
hollische Gegenstiick gefunden. Diese Vorstellung des Teufelsbiind- 
nisses bildete aber auch insofern ein Gegenstiick zu dem Bund des 
Christen mit Gott, als dem Glaubigen fur die Zeit der Leiden im Dies- 
seits als Entgelt die ewige Herrlichkeit des Jenseits verbiirgt wird, wah- 
rend die Hexe und der Zauberer dem Teufel fur die Macht und die 
Freuden, die er ihnen im Diesseits gewahrt, ihre Seele fiir das Jen¬ 
seits zusichern miissen, — ein freilich merkwiirdig ungleicher Tausch, 
liber dessen fragwiirdige Natur jedoch, namentlich seit Hexerei und 
Ketzerei in enge Verbindung gebracht waren, die Vorstellung hinweg- 
half, daft die Hexen nicht bloB dem Teufel verbiindet, sondern auch 
von ihm oder einem seiner Unterteufel besessen seien. Auf diese 
Weise traten die Hexen nun in den eigentiimlichen Hofstaat ein, den 
der Fiirst der Holle um sich sammelte, und bei dessen Ausmalung 
die in der Sagentradition fortlebenden heidnischen Legenden von den 
Wald- und Bergfahrten der unholden Geister die Vorbilder lieferten. 
Damit gerieten aber die Hexen wieder in eine doppelte Kontrast- 
beziehung zu dem himmlischen Hofstaat: einerseits traten den Engeln, 
die den Thron Gottes umstehen, neben den niederen Teufeln auch 
die Hexen gegeniiber. Wie die Engel in der Hohe schweben, so 
vermag auch die Hexe zu fliegen, doch der Weg, den sie wahlt, ist 
nicht der lichte Himmelsraum, sondern der dunkle Schornstein, und 
das Mittel, mit dem sie fliegt, sind nicht die Engelsfliigel, sondern 
ein Besen, auf dem sie reitet. Anderseits tritt die Hexe als Teufels- 
braut zugleich in Kontrast zu der frommen Nonne, der Braut des 
Himmels. Schwerlich ist man sich dieser Kontraste bewuflt gewesen. 
Doch sie lagen in dem Zug dieser nun einmal durch den Gegen- 
satz zwischen Himmel und Holle beherrschten Vorstellungen und 
es mufite sich daher notwendig dieser Gegensatz auch auf alle ein- 
zelnen Elemente dieses damonologischen Systems iibertragen, so 
dab manche Bestandteile des Bildes ohne Wissen und Wollen seiner 
Urheber aus jenem Gegensatz mit der Kraft ursprtinglicher Glaubens- 
iiberzeugungen entstehen konnten. Nur daraus, daf3 dieses ganze 
System auf solche Weise mit den mythischen Bestandteilen der 

Wundt, Volkerpsychologie II, 2. 26 
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christlichen Glaubensanschauung fest verankert war, erklart sich aber 
ebensowohl die ungeheure Verbreitung wie die lange Dauer dieser 
geistigen Stromung, die, wie sie ursprunglich vom Aachen Lande in 
die Stadte eingedrungen war, so auch allmahlich wieder in jene ab- 
Autete, nicht ohne noch heute im Volksglauben ihre Spuren zuriick- 
gelassen zu haben 1 ). 

f. Der Gegenzauber und die natiirliche Heilung der Krankheiten. 

Wie die Behexung als Entstehungsursache der Krankheit von dem 
Krankheitsdamon verschieden ist, so ist nun aber auch die Vorstel- 
lung von dem Wesen der Krankheit selbst in diesem Fall eine andere 
geworden. Ist der Damon ein besonderes Wesen, das im Mensclien 
haust, so beraubt die Behexung diesen gewisser Organe oder macht 
sie zum Gebrauch untauglich. Vor allem sind es hier die Seelen- 
organe, die als behext oder als weggezaubert gelten. So klagt ja 
schon der Australier, daB ihn ein feindlicher Zauberer seiner Nieren 
oder anderer Eingeweide beraubt und statt ihrer seinen Leib mit 
Gras gefiillt habe, und Hiob jammert, seine Nieren seien gespalten, 
seine Galle zur Erde geschiittet 2 ). Spater treten, wie diese Erwahnung 
der Galle schon andeutet, wohl unter dem EinAuB wirklich beobach- 
teter Veranderungen der Sekrete, an die Stelle der festen Organe 
die Fliissigkeiten, das Blut, die Galle, der Schleim. Auf diese Weise 
lenkt die Behexung von Anfang an den Blick auf die krankhaften 
Veranderungen des Korpers selbst, die sie freilich immer noch als 
Zauberwirkungen betrachtet; und indem hier, parallel gehend der in 
den Vordergrund tretenden Verlcgung der Seele in das Blut und die 
Korpersafte, in der Behexung dieser vornehmlich das Wesen der 
Krankheit gesehen wird, kiindigen sich bereits jene spateren Theorien 
einer Humeralpathologie an, die an den verscliiedensten Orten, in 
Indien wie in Griechenland, den Anfang einer dem Zauberglauben 
entsagenden Heilkunde gebildet haben. Ein solcher Ubergang spie- 
gelt sich nun vor allem auch in den Gegenmitteln gegen die Krank- 


x ) Fur die Geschiclite des mittelalterlichen Hexenwesens sei hier auf Soldan, 
Geschichte der Hexenprozesse 2 , 2 Bde. 1880, und auf die iibersichtliche Darstellung 
von J. Hansen verwiesen, Zauberwesen. Inquisition und Hexenprozeb im Mittelalter. 
(Miinchen, Historische Bibliothek.) 1900. 

2 ) Siehe oben S. 11, 29. 
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heit, in denen in dem Matte, wie die Behexung der Annahme einer 
durch natiirliche Schadlichkeiten verursachten Veranderung weicht, 
der Gegenzauber einer auf die natiirliche Beseitigung der Storung 
ausgehenden Therapie Platz macht. 

So lange die Krankheit als die Wirkung irgend eines Zaubers an- 
gesehen wird, besteht naturgemaO der einzige Weg ihrer moglichen 
Beseitigung in der Anwendung eines Gegenzaubers, und dieser kann 
wieder nur in der Anwendung derselben oder ahnlicher magischer 
Mittel bestehen, wie sie auch als Ursachen der Krankheit selbst an- 
gesehen werden. Der zauberkundige Medizinmann ist daher gleich- 
zeitig Arzt und Priester, und von diesen beiden Funktionen ist eigent- 
lich die des Arztes die frtihere. Denn von einem Priestertum kann 
erst geredet werden, nachdem sich ein gemeinsamer Kultus ausge- 
bildet hat. Freilich besorgt bei den Naturvolkern, die zu dieser Stufe 
noch nicht fortgeschritten sind, der Medizinmann nicht bloft iirztliche, 
sondern auch andere Zaubereien, namentlich Beforderung des Regens, 
Gedeihen der Vegetation und ahnliches. Der Grundsatz der magischen 
Medizin von ihren Anfangen an bis zu ihren spaten Auslaufern ist 
aber, entsprechend der Wesensgleichheit von Zauber und Gegenzauber, 
das »Similia similibus«, und hierbei nahert sich im allgemeinen wieder 
die Ahnlichkeit um so mehr der Gleichheit, auf einer je primitiveren 
Stufe der Krankheitszauber steht. So gelten die Masken, die bei 
den Naturvolkern als Darstellungen der Gesichter von Krankheits¬ 
damonen vorkommen, gleichzeitig als Gegenzauber gegen diese, und 
der Medizinmann, der einen Damon vertreiben will, stellt in Maske 
und Gewandung selber den Damon dar. Unter den in den Mittel- 
meerlandern verbreiteten Amuletten gegen den bosen Blick spielt die 
Nachbildung des Auges eine wichtige Rolle; und auf den gleichen 
Gegenzauber wird es zum Teil wenigstens zu beziehen sein, wenn 
wir auf den Zaubermanteln der Medizinmanner zahlreiche Augen dar- 
gestellt sehen 1 ). 

Auch hier wiirde es psychologisch unzutreffend sein, wollte man 
in dieser Verwendung einer Nachbildung des Krankheitsdamons oder 
des behexenden Agens als Gegenzauber eine bloDe Symbolik sehen, 


x ) Vgl. Teil I, Fig. 47, S. 203. Ein Augenamulett aus Cypern bei Bartels, a. a. O. 
Fig. 14, S. 43. 
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gemafl dem bekannten vieldeutigen Gebrauch, den man von dem 
Begriff des Symbols zu machen pflegt. Zauber laftt sich iiberhaupt 
nur durch Zauber beseitigen, und damit der Gegenzauber dem ur- 
spriinglichen Zauber gewachsen sei, muft er ebenso stark wie dieser, 
er muB also womoglich mit ihm identisch sein. Fiir den Primitiven 
fallen auBerdem Bild und Gegenstand so nalie zusammen, daB er in 
der Maske des Damons urspriinglich sich selbst als Damon fiihlt und 
viel langer noch andern als solcher gilt. Der Damon wird also durch 
seinesgleichen vertrieben, und der bose Blick wird durch einen ihm 
entgegengestellten behexenden Blick kompensiert. Ihre Macht empfangt 
diese Vorstellung dadurch, daB es schlieBlich in beiden Fallen, beim 
Damon wie bei der Behexung, seelische Krafte sind, die in ihren 
Tragern widereinander ins Feld gefiihrt werden. Die zauberhafte 
Macht des Damons liegt ganz in dem furchterregenden Aussehen der 
Maske, die ihn darstellt. Gegen den Damon selbst gewandt vermag 
daher dieses sein Ebenbild jene Macht zu brechen, ebenso wie die 
im bosen Blick nach auOen strebende Kraft an der ihr entgegen- 
gehaltenen gleichen abprallt und unschadlich wird. (Vgl. oben SJ 187.) 
Diese Vorstellungen bringt sich freilich der Naturmensch nicht klar 
zum BewuBtsein. Aber triebartig bestimmen sie sein Handeln ebenso, 
wie sein Erhaltungstrieb ihn zwingt sich zu wehren, wenn er phvsisch 
von einem Gegner angefallen wird. Im Laufe der Zeit mag dann 
vollends jene naturliche Vorstellung der Abwendung eines Angriffs 
durch eine diesem gleichende Kraft verschwinden, indem bloB noch 
der allgemeine Glaube an die zauberhafte Macht einer Maske oder 
eines andern Gegenzaubers durch die Tradition und, wie man wohl 
oft meint, erprobt durch die Erfahrung zurtickbleibt. Aber auch dann 
ist das Mittel des Gegenzaubers wieder kein Symbol, sondern eben 
ein durch den gewohnheitsmaBigen Glauben an seine Wirkung ge- 
heiligtes Ding, dessen ganze Bedeutung jetzt nur noch auf enem 
uberlieferten Glauben beruht, fiir den die auOere Form des Objekts 
gleichgiiltig geworden ist. 

Dieser nach dem Prinzip der assoziativen Ubung iiberall sich voll- 
ziehende Ubergang eines urspriinglich objektiv motivierten Gegen¬ 
zaubers in einen blofi noch subjektiv festgehaltenen wird nun jeden- 
falls nicht unwesentlich dadurch gefordert, daD schon lange, bevor die 
urspriingliche Bedeutung der Zaubermittel dem BewuBtsein verloren 
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gegangen ist, der Geltungsbereich einzelner sich mehr oder weniger 
ervveitert hat, indem sie nicht bloO gegen einen dem ihrigen gleichen, 
sondern auch gegen irgend einen andern und schlieOlich fast gegen 
jeden beliebigcn Zauber als Gegenzauber beniitzt und geschatzt 
werden. Auf diesen Ubergang ist namentlich das Amulettwesen von 
EinfluO, bei dem leicht das Streben entsteht, irgend ein einzelnes 
Amulett nicht gegen ein einziges Ubel oder gegen eine bestimmte 
Form der Behexung, sondern gegen jede mogliche verwenden zu 
konnen. Immerhin bleibt auch dann das »Similia similibus* in dem 
Sinne Prinzip des Gegenzaubers, als dieser nur in dem Zweck seiner 
Anwendung, nicht seinem Wesen nach von dem Zauber, gegen den 
er sich richtet, verschieden ist. Besonders in solchen Fallen, wo die 
Mittel von Zauber und Gegenzauber einen eingreifenden Bedeutungs- 
wandel erfuhren, ist ihnen darum auch hier eine mit dem Ursprung 
der Zaubervorstellungen vollig unvereinbare Deutung gegeben worden, 
indem man, wie so oft, spatere Anschauungen auf diesen Ursprung 
iibertrug. Fines der bemerkenswertesten Objekte dieser Art ist der 
Phallus, der in dem Zauberwesen der verschiedensten Lander und 
Volker seine Rolle gespielt, aber schon im Altertum, wie seine An¬ 
wendung im Satyrspiel zeigt, eine starke Umwandlung ins Burleske 
erfahren hat. In diesem Sinne hat man daher auch angenommen, 
der bis in den heutigen Aberglauben sich erstreckende Gebrauch des 
Phallus oder der seine Stelle vertretenden Gebarde des eingeschlagenen 
Daumens solle durch seine obszone Lacherlichkeit den im bosen Blick 
sich kundgebenden Neid entwafifnen 1 ). Doch wie der Neid eine spat 
erfundene Deutung fur die Zauberwirkung selbst ist, so verhalt 
es sich mit dieser Hypothese iiber den Gegenzauber nicht anders. 
Auch hier gilt fur den primitiven Menschen der Grundsatz »Zauber 
gegen Zauber«, der schlieOlich immer wieder auf den andern zuriick- 
fiihrt »Seele gegen Seele«. Der im bosen Blick nach auOen treten- 
den feindlichen Seele will die in den Generationsorganen verkorperte 
eigene seelische Macht die Spitze bieten. (Vgl. oben S. 395.) Wie 
hier, so bewahrt sich nun die Wesensgleichheit von Zauber und Gegen¬ 
zauber auch bei den sonstigen magischen Mitteln der • Krankheits- 
heilung oder der Vorbeugung gegen sie. Oft bedarf es nur einer 


x ) O. Jahn, a. a. O. S. 67 f. 
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leisen Modification, um ein Mittel der Behexung in sein Gegenteil zu 
verwandeln. Wie das Verrufen die Krankheit erzeugt, so nimmt das 
Besprechen sie hinweg; und es ist nicht einmal immer notig, daft das 
erstere Verfluchungs-, das zweite Gebetsformeln anwendet, sondern 
derselbe Bibelvers kann unter Umstanden beides zugleich besorgen. 
Einen Faden kann man festbinden, um jemanden einen Schaden zu- 
zufiigen, z. B. um eine Frau kinderlos zu machen, oder um eine Ver- 
schlingung der Eingeweide anzuhexen; aber wenn man den Faden 
um einen Baum bindet, so dient er auch, um eine Krankheit auf 
diesen zu iibertragen 1 ). In ahnlich doppeldeutigem Sinne dient die 
vielgebrauchte magische Zeremonie der Einschlagung eines Nagels, 
sowie das Vergraben von Haaren oder Abschnitten der Fingernagel, 
Mittel, die je nach der Absicht oder den begleitenden Zauberspriichen 
krank machen oder die Krankheit hinwegnehmen sollen 2 ). 

Doch in dem Kampf, den Zauber und Gegenzauber gerade auf 
dem Gebiet der Krankheit so lange mit gleichen Waffen fiihren, er- 
weist sich, wie in andern Gebieten dcs Damonen- und Zauberwcsens, 
schliefilich das Schutzbediirfnis, in diesem Fall also der Wunsch, sich 
die Gesundheit zu erhalten oder sie wiederzugewinnen, wenn sie ver- 
loren ist, als der machtigere Trieb, der sich in dem Matte, als ihm 
aus weiteren mythologischen Quellen neue Abwehrmittel zuflietten, 
diese zu verwerten strebt. So entstehen magische Mittel, die nur 
noch den Charakter von Schutzmitteln besitzen. Reichen jenc auf 
dem Prinzip der doppelseitigen Wirkung beruhenden Zaubermittel 
nach ihrem Vorkommen bei primitiven Volkern ebenso wie in ihren 
spateren Uberlebnissen samtlich in das Gebiet des primitiven Ani- 
mismus zuriick, so streifen die ausschliettlich zu Schutz- und Heil- 
zwecken gebrauchten teils das Gebiet des Totemismus, teils gehoren 
sie in das Gebiet des Naturmythus und der aus diesem erwachsenen 
religiosen Vorstellungen. So diirfen wir als einen Auslaufer des 
Totemismus und der sich an ihn anlehnenden hoheren animalistischen 
Vorstellungen wohl die Ubertragung der Krankheiten auf Tiere be- 
trachten, wie sie uns in anderm Zusammenhang samt ihrer Weiter- 
bildung zur Ubertragung moralischer oder religioser Verschuldung auf 

z ) Weitere Beispiele dieses zweideutigen Knotenzaubers siehe bei Frazer, The 
golden Bough 2 , I, p. 394 ff. 

2 ) Wuttke, Deutscher Volksaberglaube 2 , S. 243, 251, 301 flf. Dazu oben S. 193 f. 
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ein Tier in dem »Sundenbock« begcgnet ist (S. 329). Besonders bei 
Wahnsinn, Epilepsie und Fieberdelirien, legt der Gedanke an einen 
unsichtbar den Korper bewohnenden Damon cine solche Ubertragung 
nahe. VVahrsclieinlich ist hier die unter der Mitwirkung exorzistischer 
Besprechungen unternommene Austreibung des Damons die urspriing- 
lichere Form. Als abktirzende Ersatzmittel haben sich dann das 
Einfliistern der Krankheit in das Ohr dcs Tieres, dessen sich Aaron 
in der friiher erwahnten Szene bedient, das GcnicOen gemeinsamer 
Speisen mit ihm, endlich die enge Beriihrung des Tieres mit dem 
Kranken ausgebildet 1 ). VVenn man ervvagt, welch grofle Bedeutung 
innerhalb der friihesten uns bekannten Formen des Totemismus die 
Vermehrung der Totems durch magische Zeremonien zum Zweck 
des Schutzes gegen Bedrangnis aller Art in Anspruch nimmt, der 
Rolle sodann, die das Tiertotem nach seinem Ubergang in einen 
personlichen Schutzdamon in der Buschseele und andern Erscheinun- 
gen spielt (S. 244 f., 261), so liegt es immerhin nahe, auch hier eine 
Nachwirkung dieses Schutz- und Hilfsverhiiltnisses zu vermuten. Nicht 
als ob dabei irgendwie an eine unmittelbare Tradition zu denken ware, 
— eine solche ist ebenso wie bei den sonstigen Rudimenten des Ani- 
malismus ausgeschlossen (S. 298 f.). Nur insofern konnen jene primi- 
tiven Anschauungen hier nachwirken, als die spateren iiber die Be- 
ziehungen zwischen Mensch und Tier durch kontinuierlichen Wandel 
aus ihnen hervorgegangen sind. Der Tricb, den Krankheitsdiimon 
auf ein Tier zu iibertragen, konnte dann aber um so leichter sich 
regen, als ja auch dieser Damon, gerade so wie der einstige Schutz- 
geist, vielfach in der Form eines Tieres vorgestellt wird, so daO 
das den Damon aufnehmende Tier nun wieder als die adaquate Ver- 
korperung des Damons selbst erscheinen mochte. 

Die reichsten Hilfsmittel flieGen endlich diesem Trieb der Abwehr 
aus der Fiille mythologischer Bilder zu, die von dem Naturmythus 
und den in ihm entwickelten Gottervorstellungen herstammen. Eine 
Vorbereitung dazu bildet schon jene Scheidung in gute und bose 
Damonen, wie sie in den My then der Kulturvolker mehr und mehr 
sich durchsetzt, als Ausdruck des wachsenden Vertrauens auf schiit- 
zende Miichte gegen jede Art von Gefahr. Charakteristisch ist in 

Vgl. die Zusammenstellung dieser und anderer Brauche der tbertragung bei 
Frazer, The golden Bough 2 , III, p. 13 ff. 
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dieser Beziehung die doppelseitige Natur der altbabylonischen ICrank- 
heitsbeschworungen, in dencn der bose Damon aufgefordert wird, aus 
dem Leibe des Kranken auszufahren, der gute, sich in ihm nieder- 
zulassen. Indem nun aber dieser gute Damon gegen Unheil jeder 
Art schiitzt, ubernimmt er unter der Einwirkung des Naturmythus 
allmahlich die Rolle eines Fiirbitters, der bei den hoheren Gottern 
die Errettung seines Schiitzlings erfleht: damit riickt er zugleich 
selbst in die Stellung einer niedereren Himmelsgottheit ein 1 ). Auf 
diese Weise vollzieht sich durch die Einwirkung des Naturmythus auf 
die Vorstellung des guten, schiitzenden Damons ein Ubergang v r on 
Damonen- in Gottervorstellungen, wie er uns auch anderwarts man- 
nigfach entgegentritt. So treiben die bosen Damonen der vedischen 
Mythologie, die Erwecker von Krankheit und anderem Unheil, ihr 
Wesen auf Erden, in der unmittelbaren Umgebung des Menschen; 
die diesem freundlichen Geister werden aber im allgemeinen als 
himmlische Wesen gedacht, und sie gewinnen darum auch hier die 
Stellung von Untergottern, die sich den groBen Naturgottern als 
die Beschiitzer der einzelnen Lebensguter beigesellen 2 ). Da diese 
Gotter und hoheren Schutzgeister nicht, wie die primitiven Zauber- 
mittel oder die liere, auf die die Krankheit iibertragen wird, zur 
unmittelbaren Verfugung des Menschen stehen, so entwickelt sich 
hier vor allem jenes Amulettwesen, das an sich zwar eine hochst 
primitive, dem Fetischismus verwandte Form des Zauberglaubens ist, 
das aber vermoge dieser Bedingungen doch erst unter dem EinfiuB 
der Kulturreligionen seine reichsten Bliiten entwickelt hat. Die als 
Amulette verwendeten Bilder heiliger Tiere und die sonstigen Gotter- 
symbole, die schutzkraftigen Steine und Pflanzen, sind nun allerdings 
Abwehrmittel gegen Unheil jeder Art. Unter den Ubeln, gegen die 
sie gerichtet sind, steht aber die Krankheit wieder in erster Linie. 
In dem MaBe, als das Amulettwesen zunimmt, tragt es daher das 
seinige dazu bei, die andern Formen des magischen Zaubers aus 
diesem Gebiet zu verdrangen 3 ). 


x ) Schrader, Die Keilinschriften und das Alte Testament 3 , von Winckler und 
Zimmern, S. 454 ff., 455 Anm. 6. 

2 ) Oldenberg, Religion des Veda, S. 63 ff., 262 IT. Naheres iiber die Schutzdarpo- 
nen der einzelnen Lebensgebiete vgl. unten 5. 

3 ) Vgl. oben S. 213 flf. 
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Schon oben ist der haufigen Verwendung gedacht worden, die 
namentlich in spaterer Zeit die Pflanze auch als Amulett gefunden 
hat. Sie geht dem Eindringen des Pflanzenornaments in die Kunst 
parallel (Teill, S. i86ff.), und ihr entspricht unmittelbar der Gebrauch 
der Pflanze als eines inneren Zaubermittels. Hier kniipft nun sicht- 
lich die Erprobung der Pflanzenmittel an die Entdeckung der die 
Zustande der Vision und Ekstase erregenden Mittel an, die wir als 
ein in die Entvvicklung der primitiven Zaubermedizin mannigfach ein- 
greifendes Moment bereits kennen lernten (S. 104 k). Darum ist schon 
bei den Naturvolkern der Medizinmann zugleich der Zauber- und der 
Krauterkundige, der iiber die Mittel zur Erzeugung ekstatischer Zu¬ 
stande ebenso wie iiber die zur Heilung von Krankheiten verfiigt. 
Immerhin verbindet sich hierbei infolge der Erfahrungen, die die Er¬ 
probung solcher Mittel mit sich fiihrt, friih schon mit der Vorstellung 
des zauberhaften die des naturlichcn Einflusses. Zuerst entsteht 
durch den regelinafligen Eintritt gewisser medikamentoser Wirkungen, 
der, wie alles Regelmaflige, dem Zauber feindlich ist, die nattirliche 
Wirkung als eine Nebenvorstellung, um dann in dem Mafle, als sie 
planmaflig herbeigefiihrt wird, dem Zauber die Herrschaft streitig zu 
machen. Dabei sind dann vor allem zwei Motive von Einflufl. Das 
eine ist die allmahliche Ablosung des Krankheitsdamons durch die 
Behexung und die Beziehung der letzteren auf das Blut und die an- 
dern Korpersafte, die ja auch als Seelentrager die festen Organe 
ablosen. Das andere, objektivere besteht in der Einfiihrung der Er- 
zeugnisse des Pflanzenreichs unter die Zaubermittel. Leitet das erste 
allmahlich zu der Vorstellung iiber, dafl die Korpersafte die natiir- 
lichen Trager der Krankheit seien, so drangt das zweite mehr und 
mehr die andere in den Vordergrund, dafl die Krankenheilung auf 
einer die normale Konstitution der Korpersafte wiederherstellenden 
natiirlichen Einwirkung beruhe. Beide Vorstellungen sind nicht mit 
einem Male, sondern in kontinuierlichem Ubergang aus dem voran- 
gegangenen Zauberglauben hervorgegangen. So war die indische 
Medizin im allgemeinen schon friih zu einer verhaltnismaflig ratio- 
nellen Humoralpathologie durchgedrungen; aber nicht blofl im Volks- 
glauben herrschten noch die alten Krankheitsdamonen, sondern auch 
die Arzte huldigten der Uberzeugung, die Tollheit und die unheil- 
baren Krankheiten sowie die meisten Krankheiten der Kinder riihrten 
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von Damonen her 1 ). Es ist das unvergangliche Verdienst der hippo- 
kratischen Medizin und ihrer romischen Nachfolger, daB sie die Da¬ 
monen und den Hexenzauber zum erstenmal vollig aus diesem Gebiet 
verbannten. Das Wort des Celsus: »Ut alimenta sanis corporibus 
Agricultura, sic sanitatem aegris promittit Medicina (Medicina, L;b. I, 
Prooem.) bezeichnet scharf die Kluft, die hier die Anfange der wis- 
senschaftlichen Heilkunde von der Zaubermedizin trennt. Es weist 
zugleich darauf hin, daB auch die andere wichtige Klasse der Da¬ 
monen, die uns im folgenden beschaftigen soli, die der Vegetations- 
damonen, fur den aufgeklarten Romer nicht mehr existierte. 


4. Die Vegetationsdamonen. 

a. Allgemeiner Charakter und Hauptformen der Vegetations¬ 
damonen. 

Eine neue Phase beginnt in der Entwicklung der Damonenvor- 
stellungen, sobald diese nicht mehr bloB von den momentanen Affekten 
getragen werden, die den Einzelnen unter dem EinfluB der voriiber- 
gehenden Eindrticke der Naturumgebung und seiner eigenen, durch 
die Wechselfalle von Leben und Tod, Gesundheit und Krankheit er- 
vveckten Stimmungen bewegen, sondern sobald sich der Trieb zu regen 
anfangt, der Not des Lebens durch gemeinsame Arbeit und durch 
wechselseitigen Schutz zu begegnen. Die Entstehung dieses Triebes 
ist natiirlich auf das engste mit dem Zusammenleben der Menschen 
verbunden, und da dieses nicht erst irgendeinmal entstanden ist, 
sondern, soweit wir zuriickgehen mogen, zu jeder Zeit und in friihen 
Zustanden sogar eine besonders vvirksame Erganzung des Einzellebens 
gebildet hat, so fehlen auch nirgends die Ansatze gemeinsamer Kulte, 
ja diese haben sich gerade innerhalb einer relativ friihen Kultur bei 
dem UberfluB an Zeit, iiber die der Naturmensch verfiigt, in besonders 
reicher Fiille entwickelt. So haben wir sie als einen unmittelbaren Aus- 
druck der mit dem Totemismus verbundenen sozialen Organisatic*n in 
den Zeremonien der Mannerweihe und in den Totemfesten kennen ge- 
lernt. Ebenso reichen die Kulte, die der Versohnung oder Verehrung 


x ) Jolly, Medizin der Inder, in Biiblers GrundriB der indoarischen Philologie und 
Altertumskunde, 1901, S. 6S ff. 
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der Toten bestimmt sind, bis tief in den primitiven Animismus hinein. 
Aber was die Vegetationsdamonen alien andern Seelen-, Geister- und 
Damonenvorstellungen gegeniiber auszeichnet, das ist die Beziehung 
zu der gemeinsam cmpfundenen Not des Lebens und zu dem Trieb, 
dieser Not ebensowohl durch gemeinsame Kulte wie durch gemein- 
same Arbeit zu steuern. Dies bewirkt hier eine so innige Ver- 
schmelzung von Arbeit und Kult, daB in der Durchdringung der 
Tatigkeiten des Pfliigens, Saens, Erntens mit kultischen Zeremonien 
die Arbeit selber zum Kult und, in der natiirlichen Umkehrung dieses 
Verhaltnisses, wiederum der Kult zur Arbeit wird, zu ciner Reihe von 
Handlungen, die fur die Sicherung gegen die Not des Lebens ebenso 
notwendig sind, wie die Bestellung des Feldes. Ist danach die liaupt- 
sachlichste Ausbildung der Vegetationsdamonen und ihrer Kulte natur- 
gemaB an den Ackerbau gebunden und insofern stets zugleich das 
Symptom einer beginnenden Kultur, so werden jedoch die gleichen 
Motive auch da schon wirksam, wo eine regelmaBige Bebauung des 
Bodens noch nicht besteht, wo dagegen die Sorge um das Gedeihen 
der Feld- und Baumfrtichte, die die Natur ohne besondere Pflege 
spendet, oder auch um die notige Menge der Jagdtiere eine um so 
allgemeinere ist, je mehr die wechselnde Gunst oder Ungunst des 
Wetters die Existenz des Menschen unter solchen Verhaltnissen zu 
einer gefahrdeten macht. Da er hier selbst noch nicht durch seine 
Arbeit der Natur zuhilfe kommt, so sieht er sich um so dringender 
auf die Hilfe jener Damonen angewiesen, die in Feld und Wald das 
Wachsen und Reifen der Friichte und der Jagdtiere befordern. Daraus 
begreift es sich denn auch, daB noch lange, nachdem eine regel- 
maOigere Bewirtschaftung des Bodens eingetreten ist, die eigne Arbeit 
als eine bloBe Mitarbeit erscheint zu dem, was im letzten Grunde 
doch hauptsachlich die Damonen hervorbringen mtissen, die teils in 
der Feldfrucht selbst leben, teils von auBen auf sie einwirken. 

Diese Beziehung zu den notwendigen Lebensbedurfnissen und als 
weitere Folge zu der urspriinglichsten, eben darum aber auch wich- 
tigsten und folgenreichsten Kulturarbeit des Menschen ist es, die den 
Vegetationsdamonen in den Anfangen der Kultur die erste Stelle 
in dem Glauben und in den Kulten der Volker anweist. Sie ist es 
aber auch, die in Anbetracht der Bedeutung, die der Bewirtschaftung 
des Bodens fortan verbleibt, diese Damonen zu den dauerndsten 
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Gegenstanden des Volksglaubens macht, die selbst da ; wo sie schlieB- 
lich untergegangen sind, noch in mancherlei Festbrauchen und Sitten 
fortleben. Darin liegt zugleich eine Ahnlichkeit mit jenen frei umher- 
schweifenden Naturgeistern, die, wie die Elben, die Kobolde, die 
Zwerge und die ihnen ahniichen allerwarts vorkommenden Spuk- 
gestalten, mit der Vegetation und der Beschaffung der Nahrung nichts 
zu tun haben, sondern lediglich Erzeugnisse der durch die Natur er- 
regten und sie belebenden Stimmungen sind. Nur sind diese von dem 
momentanen subjektiven Eindruck abhiingigen und darum zumeist 
auBerhalb eines gemeinsamen Kultus stehenden Gestalten wegen dieser 
primitiveren Bedingungen in ihrem Wesen und Treiben freiiicli noch 
unverganglicher als die Vegetationsdamonen, die der fortschreitenden 
Einsicht in die Wirkungen der bei der Bewirtschaftung des Bodens 
geleisteten Arbeit auf die Dauer nicht standhalten konnen. Wahrend 
darum hier jener auch sonst in der mythologischen Entwicklung nicht 
seltene Fall eintritt, daB Rudimente eines Kultes fortdauern, dessen 
Glaubensobjekte vollig in Vergessenheit geraten sind, ist das bei jenen 
freien, immer wieder neu durch die mytnologische Phantasie belebten 
Naturgeistern anders. Bei ihnen, die es nie zu einem eigentlichen 
Kultus gebracht haben, bleibt, wenn erst der Glaube an sie ge- 
schwunden ist, kaum in Sitte und Brauch etwas iibrig, was an sie 
zuriickerinnert. Sie selbst aber bekunden ihre urspriinglichere Natur 
gerade darin, daB sie eine zahere Lebensdauer besitzen; daher sie vor 
allem auch im Marchen lange noch fortleben, nachdem sie aus dem 
wirklichen Leben verschwunden sind. 

Trotz dieser Verschiedenheiten bleiben zwischen beiden Reichen 
von Naturgeistern Beziehungen bestehen, die es wahrscheinlich machen, 
daB sie nicht nur urspriinglich einander verwandt, sondern daB die 
Vegetationsdamonen selbst aus jenen marchenhaften Spukgestalten 
hervorgegangen sind. Namcntlich weist darauf auch die Tatsache 
hin, daB uns da und dort unter diesen zweck- und berufslosen Natur¬ 
geistern solche begegnen, deren Eigenschaften deutlich auf die in der 
Natur sich regenden Zeugungstriebe hinweisen, als deren mythologische 
Verkorperungen sie erscheinen, die aber im tibrigen ohne besondere 
Beziehungen zur Vegetation, den Wanderer schreckend und hohnend, 
in Wald und Feld umherschweifen, so daB man in ihnen wohl Wesen 
sehen kann, die zwischen den bloB der Naturstimmung entsprungenen 
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Wesen und den Vegetationsdamonen mitten inne stehen. Dahin ge- 
horen z. B. die Satyrn und Silene des griechischen, die Faune des 
romischen Volksglaubens. Auf germanischem Boden nehmen ge- 
legentlich die Waldleute und Zwerge, wenn sie als dem Menschen 
hilfreiche oder auch ihn in seiner Tatigkeit storende Wesen eingefiihrt 
werden, eine ahnliche Zwitterstellung ein. Sind es auf diese Weise 
die in der unmittelbaren Nahe des Menschen wirkend gedachten 
Geister, die, sobald sie mit dem Keimen und Wachsen der Pflanzen 
in Verbindung treten, die Anlage in sich tragen, in Damonen iiber- 
zugehen, die in den keimenden und sprossenden Erzeugnissen von 
Feld und Wald selbst leben, so stehen dagegen andere nicht minder 
vvichtige Wesen, die an dem Gedeihen der Friichte beteiligt sind, in 
naher Beziehung zu den gewaltigen Naturgeistern, die in der groflen 
Natur hausen und die nun bei dem machtigen EinfluO, den Wind 
und Wetter auf das Reifen wie Verderben der Feldfrucht ausiiben, 
ihrerseits in aufiere Vegetationsdamonen sich umwandeln konnen, 
die den in den Saaten und Friichten lebenden bald zuhilfe kommen, 
bald als feindselige Machte deren Werk zerstoren. 

So begegnen uns denn iiberall, wo die Vegetationskulte unter 
dem EinfluB der Bodenkultur zu groOerer Bedeutung entwickelt sind, 
zwei nach Ursprung und Wesen verschiedene Gattungen damoni- 
scher Wesen, deren Gunst man zu gewinnen und deren Ungunst 
man abzuwenden sucht. Die eine lebt im Boden und seinen Er¬ 
zeugnissen, in den Keimen und Wurzeln, den Halmen, Baumen und 
ihren Friichten, oder sie verbirgt sich unsichtbar, hochstens momentan 
von einem fitichtigen Blick zu erhaschen, in der Nahe der Saat, im 
Buschwerk und zwischen den Fruchthalmen, ein unermiidlich tatiges 
Volk von Geistern. Die andere Gattung lebt und wirkt aus der Feme, 
in Wind und Wolke, in Regen und Sonnenbrand. Sie ist sichtbar 
und noch in andern Erscheinungen als in ihren Wirkungen auf das 
Wachstum und Reifen der Friichte fur den Menschen spiirbar. So 
unverkennbar nun aber von diesen beiderlei damonischen Wesen leise 
Faden der Vorstellungsverbindung zu den zwei Gattungen der Spuk- 
damonen, den kleinen, in vertrauter Nahe des Menschen diesen for- 
dernden oder storenden, und den gewaltigen, aus der Feme kommenden 
und mit stiirmischer Wucht iiber ihn daherbrausenden, hiniiberfiihren, 
so bringt doch auch hier die Wirksamkeit, die sich ihnen erschlieflt, 
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Veranderungen dieser mythischen Wesen selbst hervor. Diese passen 
sich den neuen Bedingungen an oder lassen neue Formen neben sich 
entstehen, so dafl schliettlich der Zusammenhang mit jenen all- 
verbreiteten Naturgeistern nur noch in der gemeinsamen Beziehung 
zu bestimmten Naturerscheinungen zu bemerken ist. Dabei waitet 
bei den aus der Feme wirkenden damonischen Wesen insofern eine 
erhaltende Tendenz, als hier die Naturvorgange selbst festere Punkte 
abgeben, an die jedesmal in nicht allzu abweichender Weise die 
mythenbiidende Phantasie ihre Vorstellungen ankniipft, wahrend die 
fliichtigen oder ganz unsichtbaren Geister der unmittelbaren Umgebung 
jeweils nacli dem augenblicklichen Bediirfnis veranderte Formen an- 
nehmen konnen. So bleiben die Wolken und Winde in ihrer Gestalt 
dieselben, ob sie als allgemeine Naturdamonen oder in der besonderen 
Rolle der Vegetationsgeister auftreten, die Zwerge und Elben aber 
haben mit der Kornmutter, die den Acker schiitzt, oder mit dem 
Binsenschneider, der unsichtbar dem Schnitter bei seiner Arbeit zur 
Seite steht, nur noch wenig gemein 1 ). 

b. Die inneren Vegetationsdamonen. 

Wie der Ursprung, so sind die Eigenschaften und die weiteren 
Schicksale der beiden Gattungen von Vegetationsgeistern, die sich 
so gegeniibertreten, wesentlich abweichende. Die in der Vegetation 
selbst lebenden und wirkenden, die wir der Kiirze wegen die inne¬ 
ren nennen wollen, sind wahrscheinlich die friiheren. Zauber- 
vorstellunsren und kultische Brauche, die auf Damonen des Wachs- 
turns und der Vermehrung der Pflanzen und Tiere hinweisen, vor 
aliein derer, die zur Fristung des Lebens dienen, finden sich schon 
in Zustanden, die der Kultur des Bodens vorausgehen. Sie zeigen, 
daO von jenen beiden Hilfsmitteln, von denen der Naturmensch seine 
Existenz abhangig denkt, von den Geistern, die das Wachstum der 
Tiere und Pflanzen befordern, und von der eigenen Arbeit, die dabei 
mitwirkt, das erste und nicht das zweite das urspriinglichere ist. Wo 
iiberhaupt der Boden zum erstenmal bearbeitet wird, um reichlichere 
Ernte zu gewinnen, da geschieht daher dies zunachst in der Absicht, 
den Damonen, die in der keimenden und wachsenden Frucht hausen, 


x ) Grimm, Deutsche Mythologie 4 , I, S. 394 f. 
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beizustehen. Erst in dieser aushelfenden Tatigkeit verselbstandigt 
sich allmahlich die eigene Arbeit, und es beginnen nun umgekehrt 
die Vegetationsdamonen als die Forderer dieser Arbeit zu gelten. 
In einer der Bebauung des Bodens vorausgehenden Zeit, wo der 
Mensch von den Friichten, den Landtieren und Fisclien lebt, die 
ohne sein eigenes Zutun entstehen und wachsen, finden sich bereits 
Vorstellungen und Kulte, die auf solche innere Fruchtbarkeitsdamo- 
nen hinweisen. Freilich sind jene noch niclit auf die Geister der 
Vegetation beschrankt, sondern sie umfassen alle moglichen Sub- 
sistenzmittel, unter denen die Tiere voranstehen. Indem so diese 
Vorstellungen mit dem Glauben an die schiitzende Macht der Totems 
zusammenflieflen, lassen sich Brauche verstehen, wie sie uns als Be- 
standteile vieler der sogenannten -Tntichiumazeremonien* der australi- 
schen Eingeborenen geschildert werden. Alle diese Brauche sind 
namlich darauf gerichtet, die Totemtiere, Totempflanzen oder ihre 
Umgebung in irgendeiner Weise nachzuahmen und den Akt ihrer 
Vermehrung darzustellen. So hat z. B. ein Clan der zentralaustrali- 
schen Stamme das Gras als Totem. DcmgemaB besteht eine Haupt- 
zeremonie beim Intichiumafest darin, dafl der Hauptling zvvei Zauber- 
stabe mit Ocker farbt und mit Federn aufputzt, was den Grasboden 
samt dem wachsenden Gras bedeutet, worauf er dann die Stabe reibt, 
so daB die Federn nach alien Richtungen herumfliegen, ein Zauber, der 
die Vermehrung des Grases bewirken soli. Bei einem andern Clan, 
der einen bestimmten Strauch zum Totem hat, wird Erde aus der 
Gegend herbeigeholt, die als die Heimat dieses Totems gilt, und 
wieder nach alien Richtungen umhergestreut. Daneben stehen dann 
andere Zauberbrauche, die mit den ervvahnten zu der gleichen Klasse 
gerechnet werden, bei denen man aber nicht das Totemtier oder die 
Totempflanze selbst nachahmt, sondern auf einem mittelbareren ma- 
gischen Wege deren Vermehrung erstrebt, wie z. B. bei einem Fisch- 
Totem durch die friiher erwahnte Zeremonie, bei der das Blut eines 
Menschen im Wasser verbreitet wird. (Vgl. oben S. 261.) Auch er- 
streckt sich die Intichiumazeremonie auf solche Totems, die nicht 
zur Nahrung dienen, und es kreuzt sich endlich die magische Ver¬ 
mehrung der eObaren mit dem aus dem Kultus derselben’als Ahnen- 
ticre entstandenen Verbot ihres Genusses, womit wieder verschiedene 
Sitten, wie der blofle GenuB in kleiner Menge oder die wechselseitige 
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Hilfeleistung verschiedener Genossenschaften zusammenhangt, indem 
die eine die Nahrungstiere der andern vermehren hilft 1 ). Alle diese 
Erscheinungen zeigen, daft hier verschiedene Motive zusammenflieften, 
die teils Modifikationen, teils eine Ausdehnung der Brauche iiber ihren 
wahrscheinlich urspriinglichen Zweck der Vermehrung der Nahrungs- 
mittel bewirkt haben. Beides begreift sich aber daraus, daft in diesem 
Fall die Gewinnung der zureichenden Existenzmittel noch ganz als 
ein Werk der Damonen angesehen wird, zu dem die eigene Arbeit 
des Menschen nichts beitragen kann. Diese Damonen hclfen ebenso, 
indem sie das Gras und die Fruchtbaume gedeihen lassen, als indem 
sie bewirken, daft der notige Wasservorrat vorhanden ist oder die 
zur Fristung des Lebens erforderlichen Fische und Landtiere nicht 
ausgehen, und sie erweisen sich schlieftlich nicht zum wenigsten da- 
durch hilfreich, daft sie die Gewinnung und Vermehrung der Zauber- 
steine und Zauberstabe fordern, die der Befriedigung aller moglichen 
Wtinsche dienen konnen. Darum ist es sehr wohl moglich, daft die 
Pflanze selbst unter die Totemobjekte erst unter dem Einfluft jener 
Weiterbildung der Totemvorstellungen Aufnahme gefunden hat, nach 
der das Totem vor allem bei dem dringendsten Bediirfnis, bei dem 
nach Nahrung, der Not des Menschen zu steuern hat. Zugleich mochte 
eine Vermehrung der Totems am erwiinschtesten da erscheinen, wo das 
Totem zu den eftbaren Tieren oder Pflanzen gehorte. Da aber diese 
Vermehrung nur auf die in dem Totem liegende damonische Macht 
bezogen wurde, so konnte nun um so mehr auch das gleiche Totem 
als Schutzdamon gegen jede mogliche andere Gefahr gelten. 

Sind die eigentlichen Vegetationsdamonen allem Anscheine nach 
aus einer unter dem Einfluft der Mitarbeit des Menschen entstan- 
denen Einschrankung dieser urspriinglicheren, iiber alle Subsistenz- 
mittel des Tier- wie des Pflanzenreichs sich ausbreitenden totemisti- 
schen Schutzdamonen hervorgegangen, so ist nun damit im Grundc 
auch schon die Frage beantwortet, in welcher Form diese Damonen 
zunachst vorgestellt werden. So wenig das Totemtier, zumal in 
seiner friihesten, noch keine individuellen Schutzgeister kennenden 

x ) Vgl. Spencer and Gillen, The northern Tribes of Central Australia, p. 2S2 ff. 
und bes. 291 ff. VVeitere Mitteilungen iiber diese Zeremonien auch in dem voran- 
gegangenen Werk der VeriT., The native Tribes of Central Australia, p. 167 ff.j Dazu 
hinsichtlich der Beziehungen zum Totemismus oben S. 258 ff 
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Form, etwas anderes ist, als das Tier selbst in seinen typischen Art- 
eigenschaften, gerade so wenig ftihren die Vegetationsdamonen ur- 
spriinglich cin Dasein auDerhalb der keimenden Saat und der wachsen- 
den Pflanzen und Baume, denen der Mensch seine Nahrung verdankt. 
In der fruchttragenden Pflanze selbst ruhen vielmehr die Krafte des 
Wandels ihrerEigenschaften. So ist der Damon eins mit ihr, ahnlich wie 
die Seele urspriinglich mit dem lebenden Korper eins ist. Darum wird 
nun auch die in der Pflanze tatige Kraft des Sprossens und YVachsens 
als eine lebende Seele gedacht, die, ahnlich der menschlichen Seele, 
wechselnde und sie von ihrem urspriinglichen Trager trennende Ver- 
korperungen erfahren kann. Die Baumseelen, die Wald- und Feld- 
geister, die in den mannigfaltigsten Gestalten als freie Naturdamonen 
im Volksglauben aller Volker vorkommen, sie sind auf diese Weise 
tiberall schon bereit, Formen anzunehmen, die sie mit den auf das 
Wachsen und Gedeihen der Feldfruchte gerichteten Wunschen ver- 
binden. Darum gehoren von dem Moment an, wo eine irgend regel- 
mafligere Bebauung des Bodens begonnen hat, bis zu der sorgsamen 
Pflege und Bewirtschaftung desselben bei den hoheren Kulturvolkern 
gerade die Vegetationsdamonen zu denjenigen Erzeugnissen der mythen- 
bildenden Volksphantasie, die ihre Eigenschaften am dauerndsten be- 
wahren, wahrend doch zugleich von ihnen noch unverkennbare Ver- 
bindungen zu den Seelenvorstellungen hiniiberfiihren. So gehort die 
Reisseele, der Geist des Kampfer- und Guttaperchabaums und der 
Kokosnuft bei den malaiischen Inselbewohnern anscheinend noch 
ganz einer solchen Zwischenregion zwischen Seele und Vegetations- 
geist an; und wenn gewisse steinige Konkremente, die in dem Peri- 
sperm der Kokosfrucht vorkommen, als Zaubermittel gegen Krankheit 
und andere Ubel gelten, so erinnert das durchaus an den ahnlichen 
Schutz, der auch sonst den Seelentragern zugeschrieben wird 1 ). 

Offenbar ist es nun kein kleiner Schritt, der von hier aus zu den 
in den Kulten zahlreicher nordamerikanischer Stamme auftretenden 
Vegetationsdamonen hiniiberfiihrt. Zwar weist auch da noch die Art, 
wie die Feldfruchte selbst als Opfergaben niedergelegt oder in Pro- 
zessionen und Tanzen herumgetragen werden, auf die Geister hin, 
die man in der fruchttragenden Pflanze selbst lebend denkt. Doch 


x ) W. W. Skeat, Malay Magic, 1900, p. 103 
Wundt, Vdlkcrpsychologie II, 2. 
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daneben werden diese Damonen schon als selbstandige Wesen vor- 
gestellt, und sie werden neben den sonst an dem Segen des Feldes 
beteiligten aufleren Wetterdamonen in einzelnen der die Feier leiten- 
den Priester oder Kultgenossen verkorpert gedacht, wenn diese mit 
Mehl bestreut und mit Federn geschmlickt, den Vegetationsgeist 
augenscheinlich in dem Stadium veranschaulichen, wo er die Friichte 
zur Reife gebracht hat. Indem dann aber der Schutz, der von den 
auflerhalb der Vegetation lebenden Damonen ausgeht, sich nicht nur 
liber die Friichte des Feldes, sondern mehr und mehr liber alle 
Lebensverhaltnisse erstreckt, entwickelt sich zugleich aus den Vege- 
tationsfesten allmahlich ein zusammengesetzter Kultus, in welchem 
nicht selten dieselben Personen, die sich als Reprasentanten der ge- 
ernteten Friichte zu erkennen geben, noch die Attribute von Blitz 
und YVolke, Regen und Sonnenschein an sich tragen. So verbinden 
sich hier die Vegetationskulte in wachsendem Mafle mit Bestand- 
teilen des Naturmythus und demzufolge auch mit Elementen, die an-, 
dern, in das Gebiet der Naturgotter reichenden Lebensgebieten an- 
gehoren 1 ). Zugleich wird jedoch allem Anscheine nach infolge dieser 
zunehmenden Einfllisse des Naturmythus die selbstandige Ausgestal- 
tung der inneren Vegetationsdamonen zu typischen Formen zurlick- 
gehalten. Hier bleibt es daher durchaus bei der unbestimmten An- 
deutung dieser Wesen durch die Pflanze selbst oder das aus ilir 
gewonnene Mehl, — ein Beweis, daO trotz der Hinzunahme mannig- 
facher anderer Mythengebilde in dieser Beziehung die Vorstellung der 
in der Vegetation und ihren Produkten lebenden seelenartigen Wesen 
von unbestimmter und fliichtiger Form nicht tiberschritten ist. 

So scheint es denn auch, daO nun umgekehrt eine selbstandigere 
Ausbildung dieser inneren Vegetationsdamonen, die bei Saat und Ernte 
dem arbeitenden Menschen hilfreich sind, an das auf spateren Kultur- 
stufen durchweg zu beobachtende allmahliche Zurlicktreten jener 


x ) Man vergleiche die Zeremonien der Navajos bei Stevenson, Ethnol. Report, 
Washington, VIII, 1891, bes. p. 262 ff. Ferner die sogenannten Katcinazeremonien 
der Hopi oder Moki bei J. W. Fewkes, ebend. XV, 1897, bes. p. 278 ff. Bei alien 
diesen Kultzeremonien sind die die Pflanzengeister und Vegetationsdamonen bertihren- 
den Darstellungen mit andem, dem Naturmythus angehorigen Elementen verinengt, 
auf die wir unten bei den auBeren Vegetationsdamonen sowie im folgenden Kapitel 
zuriickkommen werden. 
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aufieren Machte gebunden ist, die in Wind und Wetter, in Regen 
und Sonnenschein schiitzend oder verderbenbringend iiber den Fel- 
dern schweben. Eine solche Machtverminderung der auflercn Vege¬ 
tationsdamonen geschieht aber natiirlich nicht dadurch, dafl diese 
iiberhaupt verschvvinden, sondern dadurch, daft sie mehr und mehr 
dem Bereich der den Menschen unmittelbar umschwebenden Geister 
entriickt und zu Himmelsgottern erhoben werden. Als solche konnen 
sie zwar immer noch Segen oder Verderben senden; doch die be- 
sonderen Beziehungen zur Vegetation treten nun zuriick gegeniiber 
dem allgemeinen Walten, durch das sie die Weltordnung und das 
Schicksal des Menschen in Handen halten. Damit gewinnen um so 
mehr wieder die inneren Vegetationsgeister lebensvollere Gestalt, und 
wo sie jetzt dennoch infolge der fortschreitenden Entwicklung des 
Naturmythus unter den Himmelsgottern selbst ihre das menschliche 
Leben zuriickspiegelnden Vertreter finden, wie es besonders in vielen 
der orientalischen und in den altmexikanischen Kulten geschehen ist, 
da werden hinwiederum auf die Gotter als Nebenattribute die Eigen- 
schaften iibertragen, mit denen die Phantasie einstmals die in Feld 
und Wald lebenden Wesen ausgestattet hatte. 

Wo immer aber in den mythologischen Anschauungen eine Son- 
derung der widerstandskraftigeren inneren Vegetationsdamonen von 
den Gestalten des Naturmythus, mit denen die aufteren friih schon 
verschmelzen, erhalten geblieben ist, da treten uns nun die ersteren 
in einer doppelten Form entgegen: in einer tierischen oder halbtieri- 
schen, die an alte totemistische Kulte zuriickerinnert, und in einer 
menschlichen, die in ihren Attributen, vor allem in dem Phallus, den 
ihre Reprasentanten als hervorragendes Merkmal ftihren, ein auf den 
Menschen ubertragener Ausdruck der Zeugungskraft der Natur ist. 
Unter den tierischen Gestalten, die, mit der menschlichen vereinigt, 
als Vegetationsdamonen vorkommen, ist neben andern, die, wie 
die Katze, der Wolf, das Schwein, moglicherweise den gelegent- 
lich iiber das Feld schweifenden Tieren selbst ihren Ursprung ver- 
danken, besonders der Bock, in andern Gebieten der Widder 
oder Stier die gelaufigste. Wir kennen sie von jenen griechischen 
Satyrn und den romischen Faunen her, die allerdings beide in das 
Gebiet der allgemeinen Naturdamonen hiniiberreichen oder auch, 
wie die Faune, in erster Linie zu der Vermehrung und dem 
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Gedeihen des Viehs in Beziehung treten, daher sie zugleich den 
Charakter von Schutzgeistern der Herden wie der Hirten annehmen. 
Unmittelbarer steht der »Kornbock« des deutschen Volksglaubens 
mit der Pflege des Getreides in Verbindung 1 ). Nicht anders sind 
auch die menschlich gebildeten Phallophoren, wie sie in merkwiirdig 
iibereinstimmenden Formen auf altgriechischen Vasen und auf mexi- 
kanischen Denkmalern vorkommen, sicherlich nicht bloB symbolische 
Darstellungen der Zeugungskraft der Natur, sondern Fruchtbarkeits- 
damonen in menschlicher Form, die wohl in diesem Fall, wie die 
auf den mexikanischen Bildern als Embleme beigegebenen Maiskolben 
andeuten, in erster Linie wiederum als in den Saaten selbst lebende 
und tatige Wesen gedacht wurden 2 ). Der psychologische Ursprung 
dieser offenbar unabhangig an den verschiedensten Orten entstandenen 
Gebilde kann nicht zweifelhaft sein. Wie der Mensch das Entstehen 
und Wachsen der Tiere und der Pflanzen in Feld und Wald als Vor- 
gange auffaOt, die mit seinem eigenen Werden und Wachsen iiberein- 
stimmen, so kann er sich vermoge der festen Assoziation dieser 
Vorstellungen auch die damonischen Wesen, die das Werden in der 
Natur bewirken, sobald sie einmal eine festere und den wachsenden 
Gebilden selbstandig gegeniibertretende Gestalt gewinnen, nur in der 
Form des Zeugens und Gebarens vorstellen, wie er es aus dem 
menschlichen Leben selbst kennt. Darum schwanken in der Tat die 
Bilder dieser Damonen, wenn auch im ganzen die mannlichen den 
Vorrang behaupten, iiberall da, wo sie in bunterer Mannigfaltigkeit 
entstanden sind, zwischcn beiden Geschlechtern. So steht im mexi¬ 
kanischen Kult ebenso dem Maisgott die Maismutter wie im germa- 
nischen Erntebrauch dem Kornalten die Kornmutter gegeniiber 3 )! Fur 
den Naturmenschen ist eben die Zeugungskraft der Natur wiederum 
keine bloBe Analogie zu der Zeugung und Entwicklung des Menschen, 
sondern beide sind in dem MaBe iibereinstimmende Vorgange, daB 
sie helfend und fordernd ineinander eingreifen konnen. Darum bringt 
der im Getreide hausende zeugungskraftige tier- oder menschenahaliche 
Damon das Getreide selbst zum Wachsen, und der Mensch kann 


x ) Mannhardt, Wald- und Feldkulte, S. 155 fif. Uber andere Tiere als Vegetations- 
damonen ebend. S. 172, 202, 318 ff. 

2 ) K. Th. PreuG, Archiv fiir Anthropologie, N. F. I, 1903, S. 129 ff. 

3 ) Preub, a. a. O. S. 136 f. Mannhardt, a. a. O. S. 202. 
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hinwiederum die Tatigkeit der Fruchtdamonen unterstiitzen, wenn er 
ihr Tun und Treiben in Bewegungen und Tanzen nachahmt, die die 
Arbeit des Saens und Erntens begleiten. 

c. Die aufteren Vegetationsdamonen. 

In alle solche Darstellungen der auf dem Ackerboden neben und 
mit dem arbeitenden Menschen tatigen Wesen, die sich hier aus den 
kulturlosen Geistern von Wald und Feld unter der Wirkung einer 
regelmaftigen Bebauung des Bodens abgezvveigt haben, mischen sich 
nun friih schon andere Bilder, die der weit entlegenen Region des 
Himmels und aller der Erscheinungen angehoren, die in Wolken und 
Winden, in Regen und Sonnenschein bald als hilfreiche, bald auch 
als feindliche, durch verheerende Stiirme oder versengende Glut das 
keimende Leben vernichtende Machte in die Arbeit der Vegetations- 
geister des Feldes eingreifen. Diese aufleren Vegetationsdamonen 
sind, vvie bemerkt, nicht die urspriinglichen, sondern jene dem Boden 
selbst zugehorigen gehen ihnen voran; aber sie sind auch nicht die 
letzten Erzeugnissc dieses Gebietes, da sie mit dem Hervortreten der 
hoheren Himmelsgotter allmahlich verschwinden. So ist es denn 
eine gewisse mittlere Stufe beginnender Kultur, wo die Himmels- 
machte selbst noch den Charakter von Damonen bewahrt oder sich 
diesem wieder genahert haben, auf der sich in ausgepragtester Form 
dieses Zusammenwirken der Geister der Tiefe und Hohe darbietet. 
Es ist ein Stadium, in dem eben Hohe und Tiefe noch nicht so 
weit wie spater voneinander abstehen, sondern wo die Himmels- 
erscheinungen, wie das die mythologischen Marchendichtungen vieler 
Naturvolker so deutlich zeigen, naher und kleiner und darum dem 
Menschen erreichbarer vorgestellt werden 1 ). 

So treffen wir denn auch jene Mischung der Motive, die zugleich 
das treueste mythologischc Bild der beiden Faktoren ist, von denen 
in Wirklichkeit das Gedeihen der Feldfrucht abhangt und denen dcm- 
zufolge Hoffnung und Furcht des Ackerbauers zugewandt sind, vor- 
zugsweise in der Region einer Kultur, die eine voll ausgebildete 
Himmelsmythologie entweder noch nicht entwickelt hat, oder die, wenn 
ihr deren Elemente von auOen zugeflossen sind, diese wieder in eine 


l ) Vgl. Teil I, S. 333 
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der naiveren kindlichen Anschauung entsprechende nahere Distanz 
riickt. Die psychologisch lehrreichsten Beispiele, lehrreich auch darch 
die Vollstandigkeit, mit der die Tatsachen erforscht sind, bieten hier 
die eingeborenen Stamme Nordamerikas, vornehmlich der siidlicheren 
Gebiete Neu-Mexikos und Arizonas. Es handelt sich dabei um 
Stamme, die teils weit vom Norden her eingewandert sind, wie die 
dem groBen Volk der Athapasken zugehdrigen Navajos, teils um 
solche, die, wie die Zunis und Mokis, mindestens seit sehr langer 
Zeit in diesen Gebieten ansassig sind, aber samtlich durch ihre nach 
Siiden vorgeschobenen Wohnsitze im allgemeinen unter iiberein- 
stimmenden Kulturbedingungen lebcn. Auf der einen Seite fordert 
das Land, das diese Stamme bewohnen, eine sorgfaltigere Bewirt- 
schaftung des Bodens, und diese ist zugleich in hohem Grad den 
YVechselfallen der Witterung, besonders dem bei ausbleibendem Regen 
den Boden ausdorrenden Sonnenbrand ausgesetzt. Auf der andern 
Seite hat die nahe mexikanische Kultur sicherlich manche Kultur- 
elemente, darunter namentlich wohl auch solche eines hoheren Natur- 
mythus zugeftihrt. Alle diese Bedingungen zusammcn, noch untcr- 
mischt mit totemistischen und manistischen Vorstellungen, haben so 
einer Welt von Damonen den Ursprung gegeben, in die zum Teil 
auch wirkliche, vielleicht von auBen aufgenommene Himmelsgotter 
sich einmischen, und die, wie die an sie gekniipften Kulte zei- 
gen, ihre Macht iiber alle moglichen Lebensverhaltnisse erstrecken. 
Immerhin haben in der so entstandenen Mischung mythologischer 
Gebilde offenbar die Vegetationsdamonen die Vorhand; und unter 
ihnen sind es wieder die auBeren, in den Naturmythus hiniiber- 
reichenden, die die herrschende Rolle spielen, wie dies schon die 
phantastischen Masken so wie die Ge wander der Priester und andern 
Festteilnehmer mit ihren Himmelssymbolen beweisen * 1 ). So ahmen die 
Masken meist unmittelbar die Form einer Wolke nach, wahrend nicht 
selten zugleich seitlich herabhangende Schleifen den ihr entstromenden 
Regen und gezackte Bander die Blitze andeuten (Fig. 59). Uber der 


x ) Vgl. besonders die Berichte von J. W. Fewkes iiber die bei den Pueblo-Volkern 
mit dem Namen >Kacinas« belegten diimonischen Wesen und ihre Masken: Ttisayan 
Kacinas, Ethnol. Rep. Washington, XV, 1897, p. 251 ff. Hopi Katcinas, ebend. XXI, 

I 9 ° 3 ' P* 1 3 ^ Dazu J. Stevenson, Zeremonien der Navajos, ebend. VIII. 1891, p. 235 ff. 
M. C. Stevenson, Die Zuni-Indianer, ebend. XXIII, 1904, p. 13 fF. 
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Wolke tragen dann einzelne das Sonnenbild oder aufler diesem auch 
noch den Halbmond und sonstige magische Symbole 'Fig. 60). Andere 
dieser Wolkenmasken sind mit verschiedenfarbigenPunkten bedeckt, den 
Symbolen der Fruchtkorner, deren Keimen durch den von der Wolke 
gespendeten Regen gefordert werden soil. Daneben fehlt nicht ein 


reicher Schmuck farbiger Federn, 
wie solche auch an den Gewandern 
und an den Zauberstaben in den 
Handen der Priester angebracht sind. 
Denn dem Vogelgefieder wohnt nach 
einem weit verbreiteten Indianerglau- 
ben eine besondere magische Kraft 
bei, woran die in die Augen fallen- 
den Farbungen ebenso wie die an den 
Vogel gebundenen Seelenvorstellun- 
gen beteiligt sein mogen. Mit ahn- 



Fig. 59. Wolkenmaske der Zunis in der 
Seitenansicht, nach M. C. Stevenson. 



Fig. 60. Wolkenmaske der Zunis von vom 
mit Halbmond und Sonne, nach M. C. 
Stevenson. 


lichen Emblemen sind die Altare ausgestattet, an denen die Zeremo- 
nien stattfinden, und auf denen sich iiberdies in vielen Fallen nebst den 
Zeichen des Himmels, der Gestirne und Wolken Tierzeichnungen, 
Friichte und fetischartige Puppen befinden, die wahrscheinlich gleich 
den verkleideten Menschen selbst Darstellungen der Vegetations- 
damonen sind. Sichtlich sind aber alle diese Nachbildungen, ihrer 













424 


Die Seelenvorstellungen. 


urspriinglichen und teilvveise vvohl noch ihrer heutigen Bedeutung 
nach, nicht blobe Symbole der Naturmachte, sondern in ihnen ver- 
korpern sich diese selbst; und nur darum konnen die durch Menschen 
und Bilder im kleinen dargestellten Wesen wiederum auf die grobcn 
Himmelsdamonen zauberkraftig einwirken, weil sie selber gleicher Art 
mit ihnen sind. Darum bleibt die Personlichkeit der rnit den Wolkcn- 
masken bekleideten Priester den iibrigen Festteilnehmern meist un- 
bekannt, und namentlich die jungeren, noch nicht in den Bund der 
Manner aufgenommenen Leute vverden in dem Glauben erhalten, jene 
seien wirklich helfende Damonen, die aus der Feme sich eingefunden. 
Weiterhin zeigen aber auch das Zeremoniell, mit der die eigene 
Maske behandelt wird, und die Vorschriften, die bei der Verkleidung 
befolgt werden miissen, unverkennbar, dab, wenngleich heute der 
Glaube an die Wirklichkeit dieser Erscheinungen zumeist geschwun- 
den ist, doch dereinst der Priester, der die YVolkenmaske oder das 
Blitzgewand anzog, tatsachlich fiir eine Verkorperung dieser Him¬ 
melsdamonen und als solcher fur fahig gehalten wurde, auf seine 
himmlischen Genossen magisch zu wirken, gerade so wie die tan- 
zenden oder in Prozessionen wandernden Phallophoren die inneren 
Vegetationsdamonen des Feldes zur Mittatigkeit anregen sollen, weil 
sie sich selbst, solange sie ihre Zeremonien ausfiihren, mit diesen 
Geistern der Natur eins flihlen. Man mub sich hier wieder erinnern, 
dab fur den Naturmenschen, ahnlich wie fiir das Kind, Bild und Sache, 
Maske und Wirklichkeit eng verbunden sind, nur dab bei jenem 
noch ein durch lange Iradition getragener Zauberglaube hinzukommt, 
der ihn zwingt, auch dann mit Zahigkeit an der magischen Wirkung 
des Bildes festzuhalten, wenn er sich der Verschiedenheit beider langst 
bewubt geworden ist. Denn nun bleibt immer noch die unbezwinp- 
liche Gewalt seines Furchtens und Hofifens bestehen, die ihn un- 
widcrstehlich dazu driingt, seiner Nachahmung der Dinge einen zauber- 
kraftigen Einflub auf die Dinge selbst beizumessen. 

d. Metamorphosen der Vegetationsdamonen. 

Wie die inneren, so sind demnach auch die auOeren Vegetations- 
damonen urspriinglich eins mit den Erscheinungfen, in denen sie sich 
der Anschauung darbieten. Wie jene zunachst als eine in der keimen- 
den und wachsenden Pflanze sitzende seelische I-Craft gedacht warden, 
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so werden diese in die Winde und Wolken, den Regen und Sonnen- 
schein hineingeschaut. Aber hier wie dort liegt zugleich in dem Trieb 
des Menschen, die Tatigkeit dieser Damonen durch eigene Arbeit 
und daneben durch eigene Nachahmung ihres Wirkens zu fordern, 
das Motiv zu einem allmahlichen Wandel dieser Vorstellungen. Wie 
die innercn Vegetationsdamonen aus der keimenden Saat heraus- und 
ihr als selbstandige, dem arbeitenden Menschen gleichende, sein 
Wirken untersttitzende Wesen in tierischen oder halbtierischen Ge- 
stalten gegentibertreten, so werden allmahlich auch die Winde, die 
regnenden Wolken und Sonnenstrahlen von den damonischen Wesen, 
von denen sie herstammen, losgelost. Nun sitzt der Wetterdamon 
hinter der regnenden Wolke verborgen, die Winddamonen haben in 
den vier oder, wie die Amerikaner, diese kosmischen Dimensionen 
vervollstandigend, annehmen, in den sechs Enden der Welt, Nord 
und Slid, Ost und West, Zenith und Nadir, ihre Sitze, und unter 
diesen Winddamonen ist wieder der fur die Felder verderbliehste, der 
Nord, der hochste und machtigste. Ebenso ist es nicht mehr der 
den Acker erwarmende Sonnenstrahl, der bald das Wachstum anregt, 
bald den Samen verdorren laftt, sondern die Sonne selbst, die je nach 
Umstanden heilsame Lichtstrome oder verderbliche, Krankheit und 
Tod verbreitende Pfeile entsendet. Damit weichen zugleich mehr und 
mehr diese aufleren Vegetationsdamonen den Himmelsgottern, die, 
selbst unnahbar iiber der Erde schwebend, segnend oder ziirnend das 
Werk des Menschen fordern oder zerstoren. Diese Ubergange vom 
Damonenglauben zum Naturmythus lassen sich bei den Ackerbau- 
volkern Neumexikos auch in der dem Kultus sich unterordnenden 
bildenden Kunst verfolgen. In den auf dem Boden der Festplatze 
mit farbigem Sand in wunderbarer Regelmafligkeit und Farbenpracht 
ausgefiihrten Malereien der Navajos und Zunis sieht man die iiber 
Wolken, Wind und Wetter schwebenden und iiber diese Naturmachte 
gebietenden Himmelsgotter abgebildet, sie alle in der Regel umfaOt 
von dem als weibliche Gottheit dargestellten Regenbogen, der am 
einen Ende seines halbkreisformig gebogenen Leibes den Kopf, am 
andern Ende die FiiOe tragt 1 ). Die Fig. 61 zeigt die einem solchen 


J ) J. Stevenson, Mythical sand paintings of the Navajo Indians, Ethnol. Report, 
Washington, VIII, 1891, p. 262, Taf. CXXI—CXXIII. Charakteristische Formen des 




426 


Die Seelenvorstellungen. 


als VVeltbild gedachten Sandgemalde entnommenen Abbildungen 
zweier Regengottheiten, einer mannlichen und einer weiblichen. Die 
erstere ist koaventionell an dem runden, die letztere an dem vier- 

eckigen Kopf zu erkennen. 
Der Gott halt in der rechren 
Hand die Rassel, neben der 
Flote das hauptsachlichste Zau- 
berinstrument der Indianer, in 
der linken einen Pinienzweig; 
die Gottin tnigt nur zwei Pinien- 
zweige. 

Der sichtlich hier sich voll- 
ziehende Ubergang vom Da¬ 
mon zum Naturgott ist nun 
aber kein unvermittelter, son- 
dern er kniipft an die Anfange 
des Naturmythus an, die, wie 
wir im nachsten Kapitel sehen 
werden, von friih an neben den Seelen- und Damonen vorstellungen 
nicht fehlen. Dennoch ist es der Damon, der erst den zuvor nur in 
marchenhaften Legenden ein schwankendes Dasein fiihrenden Him- 
melswesen zu ihrer kultischen Bedeutung verhilft. Unter den Natur- 
diiimonen ist es aber vor alien die Sonne, die sich, wahrscheinlich 
unter dem mitwirkenden EinfluP der Vegetationskulte, zum Rang 
eines liber dem irdischen Lebcn waltenden Himmelsgottes erhebt. 
Der Sonne zunachst stehen Mond und Sterne sowie die VVinde, 
die durch ihre Beziehung zu den Himmelsrichtungen eine die da- 
monische Bedeutung iiberragende Macht gewinnen. An letzter Stelle 
reihen sich Regen und Wolken an, die am langsten die Rolle von 
Damonen beibehalten. Wahrscheinlich wirkt hierbei besonders auch 
die noch heute bei den Ackerbau treibenden Pueblo -Stammen fest- 
haftende Vorstellung wesentlich mit, dafi die von ihnen in den 
Wolkenmasken dargestellten Damonen die zum Schutz der Felder 
zuriickkehrenden Ahnengeister seien. Schliefilich konnen aber auch 

Masken- und Altarschmucks, in dcnen sich ein ahnlicher Ubergang ankiindigt, finden 
sich besonders bei den Zuhis. Vgl. oben Fig. 60 (S. 423) und M. C. Stevenson, Ethnol. 
Report, Washington, XXIII, p. 194 Taf. XXXVIII, p. 245 Taf. LVIIL 



Fig. 61. Ein Regengott und eine Regen- 
gdttin in einer Sandmalerei der Navajos, nach 
J. Stevenson. 
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diese dem allgcmeinen Zug des Uberganges in Himmelsgotter oder 
der Verdrangung durch hinter ihnen verborgene Schutzmachte, denen 
die AusgieDung befruchtenden Regens iiber die Felder obliegt, nicht 
widerstehen. Dabei ist freilich nicht ausgeschlossen, dafi speziell 
die der mexikanischen Kultursphare angehorenden Indianerstamme 
die Anregung zu dieser Ablosung der aufleren Vegetationsdamo- 
nen durch Himmelsgotter von der Einwirkung der mexikanischen 
Kulte empfangen haben. Dennoch hat sich namentlich die be- 
herrschende Stellung der Sonne wahrscheinlich in dem Damonen- 
kultus selbst bereits vorbereitet. Hiermit rticken dann aber* zu- 
gleich die andern Himmelserscheinungen in die Stellung von 
Naturgottern ein. Nachst der Sonne und ihren Begleitern, Mond 
und Regenbogen, sind es besonders die Winde, die dieser Um- 
wandlung teilhaft werden, was sich in Neu-Mexiko in der Stellung 
ausspricht, die den ihrem Kultus bestimmten Priestern zukommt. In- 
dem die Winde als die Bringer der Regenwolken betrachtet werden, 
erheben sich die Windgotter iiber die Regendamonen, die nun als 
Diener und Vollbringer ihres Willens erscheinen. Die Priester, die 
dem Kultus der Winde vorstehen, sind daher auch mit der fur das 
Gedeihen der Feldfrucht wichtigsten Zeremonie, dem Regenzauber, 
betraut 1 ). Die Wolken aber, die, wie der reichliche Gebrauch der 
Wolkenmasken andeutet, urspriinglich wohl selbst als regenspendende 
Damonen galten, sind damit zu untergeordneten Wesen geworden. 
Die verschiedene Weise, in dcr diese Unterordnung gedacht wird, 
weist dabei auf eine merkwiirdige Ubereinanderlagerung mythologi- 
scher Schichten hin, die auf jene vermutlich erste der selbstandigen 
Wolkendamonen gefolgt sind. Bald werden namlich, wie oben be- 
merkt, die Geister der Verstorbenen fur die Schutzdamonen gehalten, 
die, hinter den Wolken vcrborgen, das befruchtende Nafl aus diesen 
iiber die Felder ausgieDen 2 ). Bald sind es die Windgotter, oder es 
sind, indem die Geschlcchtsunterschiede der irdischen Vegetations- 
damonen an den Flimmel projiziert werden, mannliche und weibliche 
Gotter, die den Regen hervorbringen, der nun selbst als mannlicher 
und als weiblicher Regen zur Erde stromt 3 ). In der Hand aber tragen 


1 ) J.W. Fewkes, Ethnol. Rep. XV, p. 163 ff. 

2 ) M. C. Stevenson, a. a. O. p. 312. (Zunis.) 

3 ) J. Stevenson, Ethnol. Rep. VIII, p. 260 ff. (Navajos.) 
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die Gotter wie die Gottinnen die ihrem Geschlecht entsprechenden 
Zaubermittel: jene die Rassel, diese den Baumzweig (Fig. 61). Die 
Rassel soli durch ihr Gerausch, der Zweig durch die der wachsenden 
Pflanze zugeschriebene magische Kraft die Wolken zum Regnen 
bringen. So zeigen alle diese Formen, in denen die aufleren 
Vegetationsgeister dargestellt werden, einen stetigen Ubergang vom 
Damon zum Himmelsgott, und sie ftihren damit von selbst auf 
das Gebiet des Naturmythus hiniiber. Aus dem Bereich der Vege- 
tationsdamonen fiihrt aber diese Entwicklung auch insofern hinaus, 
als jene den Wolken- und Regendamonen iibergeordneten Wesen 
nun nicht mehr blofl Schiitzer und Forderer der Vegetation sind, 
sondern auch das sonstige Tun und Lassen des Menschen unter ihrcr 
Hut haben. Diese vielseitige Betatigung ihrer Macht ist es vor allem, 
die diese Wesen zu Gottern erhebt, oder, wie wir es wohl zutreffender 
ausdriicken, die erst die zuvor unbestimmteren, nur in der primitiven 
mythologischen Marchendichtung ein zweckloses phantastisches Spiel 
treibenden Gestalten des Naturmythus in wirkliche Himmelsgotter, in 
die Tniger eines Glaubens umwandelt, der den Menschen in alien 
seinen irdischen Schicksalen und schliefllich noch iiber die Grenzen 
seines Lebens hinaus begleitet. 

Fiir diese Entwicklung des Damons zum Himmelsgott ist nun 
noch ein weiterer Zug bemerkenswert, der bei den Vegetationskulten 
der Ackerbauvolker Neu-Mexikos in einer relativ urspriinglichen Form 
auftritt, der uns aber eben deshalb das Verstandnis fiir die oben 
beriihrte Einwirkung erschlieOen kann, welche die sich ausbildende 
Himmelsmythologie allerorten auf die dem Boden selbst anhaften- 
den Damonen ausiibt. Diese Damonen sind anfanglich fliichtig und 
unbestimmt, ahnlich wie wir sie in dem auch in dieser Beziehung 
wieder zu einer primitiven Stufe zuriickkehrenden Volksglauben heute 
noch antreffen. Wo sie nicht mehr als Geister aufgefaflt werden, die 
unsichtbar in der reifenden Pflanze selbst hausen, da sind es meist 
fliichtig iiber das Feld schweifende Tiere, in deren Gestalt die Phan- 
tasie die Vegetationsgeister kleidet. Sobald sich jedoch der Blick 
den in der Feme und gleichwohl in fest umrissenen Formen am 
Himmel sichtbaren Wesen zuwendet, ohne die jene Arbeit der im 
Acker hausenden Geister des Pflanzenwachstums vergeblich ist, so 
werden diese Himmelsdamonen auch die Haupttrager des Kultus. Sie 
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sind es nun, die vornehmlich von den Kultgenossen bei ihren mi- 
mischen Tanzen dargestellt, dann auch in Puppen und Malereien zur 
Erhohung des unmittelbar mit der Zaubervvirkung zusammengehenden 
sinnlichen Eindrucks in moglichst hellleuchtenden Farben ausgefiihrt 
werden: so besonders die Wolken, die Blitze, die Sonne, der Regen- 
bogen. Dennoch bleibt an diese Bilder der Himmelsdamonen zu- 
gleich die Vorstellung der alten im Felde hausenden kleinen Vege- 
tationsgeister gebunden. So bestreut denn der Amerikaner bei der 
naiven Aufterung dieser Assoziation die Menschen, die jene Himmels- 
erscheinungen an ihren Masken und Gewandern darstellen, mit dcm 
heiligen Mehl, das, als Erzeugnis der hilfreichen Ackerdamonen, einen 
Zauber auf die fernere Fruchtbarkeit des Bodens ausiibt. Mit dem 
gleichen Mehl bestreut er auch die Puppen und Bilder, in denen 
jene Erscheinungen und die sie beherrschenden Wesen wieder- 
gegeben werden. Darum sind alle diese Gestalten himmlisch und 
irdisch zugleich: die Himmelsdamonen werden dem Zauber unter- 
worfen, der in dem Erzeugnis der Feldfrucht ruht, und dieses Er¬ 
zeugnis selbst wird geheiligt, indem es zu einem Attribut des Himmels- 
damons gemacht wird. In diese Verbindung treten nun noch weiterhin 
die Totemtiere ein. So tragen bei den Vegetationsfesten der Moki 
die Priester und Kultgenossen Schlangen im Munde, wahrend an Ge- 
wand und Korper zackige Blitze abgebildet sind oder ihr Haupt von 
einer Wolkenmaske mit dariiber sich erhebendem Federbusch, wahr- 
scheinlich einem Abzeichen der Sonne, bedeckt ist. Ahnlich tragen 
die Mitglieder der Antilopengesellschaft neben den gleichen Bildern 
der himmlischen Wetterdamonen das Fell der Antilope um die 
Schultern, wahrend auflerdem Pflanzen und Friichte oder Schiisseln 
mit Mehl von den Frauen getragen und auf den Altaren niedergelegt 
werden x ). 

Alle diese Verbindungcn himmlischer und irdischcr Damonen 
bleiben nun freilich lose und auOerliche. Nirgends wachst aus diesen 
bunten Aggregaten eine Gestalt von eigenartigem Charakter hervor. 
Man darf wohl annehmen, dafl einer solchen Neuschopfung die auflere 
Verschiedenheit der beiden noch immer in gleicher Innigkeit zu der 
Vegetation in Beziehung gesetzten Damonengattungen im Wege steht. 

x ) J. W. Fewkes, Ethnol. Rep. XIX, 1900, p. 622 ff., 964(1. Dazu die Abbildun- 
gen Taf. XLV p. 963, LIII p. 989. 
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Das kann erst anders werden, wenn der Weg vollendet ist, auf dem 
wir hier die ersten Schritte zuriickgelegt sehen: wenn die Himmels- 
damonen ganz in Gotter iibergegangen sind, die dem Wachstum der 
Feldfrucht nicht anders als wie dem sonstigen Naturlauf, als Zu- 
schauer und Lenker aus der Feme, gegeniibertreten. Nun werden 
die damonischen Machte, die dem Ackerbauer fordernd oder hemmend 
zur Seite stehen, ganz dem Boden wiedergegeben, von dem sie aus- 
gegangen sind. Aber jene Verbindung mit den Damonen von Wolken, 
Wind und Himmel ist an ibnen nicht spurlos vorubergegangen. Sie 
haben nun plastischere Gestalten gewonnen, in denen sie fortan als 
eine niedrigere Art irdischer Geister den Himmelsgottern gegenuber- 
treten. Die Uberlieferungen fehlen uns, die irgendeine Briicke zwischen 
einem vormaligen Blitz- oder Regendamon und dem Wolkenerschiitterer 
Zeus oder dem Juppiter pluvius schlagen lieflen. Diese Gotter, wenn 
sie jemals Damonen gewesen sind, haben diese Eigenschaft langst 
mit der Stellung oberster Himmelsgotter eingetauscht, und die Frage, 
inwievveit sie in einem alteren Stadium ihrer Entwicklunsf auf die 
Vegetationskulte der Griechen und Romer eingewirkt haben mogen, 
entzieht sich daher unserer Beantwortung. Aber jene Erscheinungen 
bei den Ackerbau treibenden Stammen Amerikas weisen auf einen 
moglichen Weg solcher Einwirkung hin. Indem die Kultgenossen 
die Eigenschaften der Vegetationsdamonen in Masken, Bildern und 
Gewandern nachahmen, verschmelzen die Gestalten jener, der himm- 
lischen und der irdischen Damonen, zu festeren Formen, die nun 
zurtickbleiben, auch nachdem sich aus der ersten dieser Gruppen 
Himmelsgotter von umfassenderem Machtbereich entwickelt haben. 
Indem so die eigentlichen Fruchtbarkeitsdamonen ganzlich der Erde 
wiedergegeben werden, konnen nun aber in ihren Schicksalen noch 
weitere Wandlungen eintreten. So nahern sich manche der urspriing- 
lich der Viehzucht und dem Ackerbau nahestehenden Wesen, wie 
die Satyrn und Faune, wieder dem Kreis der allgemeinen Natur- 
geister. Andere werden abermals zu jenen gestaltloseren und wech- 
selnderen Vegetationsgeistern, von denen die ganze Entwicklung aus- 
gegangen ist. Dahin gehoren wohl schon die romischen Lemuren, die 
eben dieser Unbestimmtheit die spatere Ausdehnung ihres Wirkungs- 
bereiches verdanken mogen, durch die sie in das Gebiet der Manen 
und Penaten iibergrififen. Vor allem aber treten uns solche Riick- 
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bildungen, die wieder ganz in die primitive Anschauung zuriicklenken, 
in den Wesen entgegcn, die in den spateren Saat- und Erntebrauchen 
fortleben, wie dem deutschen Kornbock, der Getreidemutter und ahn- 
lichen. Daneben entsteht dann wahrscheinlich in der gleichen Pe- 
riode der Mythencntwicklung, der die Erhebung der Himmelsgotter 
iiber die Wetterdamonen angehort, eine zweite Reihe mythologischer 
Gestalten, die, der Tiefe der Erde entstammend, der himmlischen 
Welt als ein sie erganzendes Gegenreich gegentiber treten. Indem 
sie, ahnlich wie nach anderer Richtung die Himmelsmythologie, dem 
Glauben an einc Fortsetzung des Lebens nach dem Tode eine eigen- 
tiimliche Form geben, treten sie nun unter der Nachwirkung der 
alten Vegetationskulte wiederum mit der Kultur des Bodens in Ver- 
bindung, so daft sie zugleich fiir die vormaligen himmlischen Wetter¬ 
damonen einen Ersatz bieten. Auf diesem Wege gehen dann aber- 
mals aus den Damoncn der Vegetation Gotter von umfassenderem 
Machtbcreich liervor, in denen eine wichtige, nicht gleich allge- 
meine, aber durch die gleichzeitige Riicklenkung auf die urspriing- 
lichen Seelenkulte bedeutsame Erganzung der naturmythologischen 
Vorstellungen zustande kommt. Es ist die wichtige Klasse der 
Unterweltsgotter, die auf solche Weise, freilich ebenfalls nur teil- 
weise, in den Vegetationskulten wurzelt, aber doch viele ihrcr cha- 
rakteristischen Ziige von diesen empfangen hat. 

So fuhren hier zwei Wege zu dem Naturmythus: der eine, 
allgemeinere und wahrscheinlich urspriinglichere geht nach oben, 
der andere, weniger allgemeine, aber da, wo er eingeschlagen wird, 
fiir die Verbindung der Seelenvorstellungen mit dem Naturmythus 
vvichtigere, fiihrt nach unten. Die Motive, die hier wie dort den 
Damonenkult zum Naturmythus hiniiberleiten, um dann allmahlich 
diesen von jenem vollig zu losen, sind auftere wie innere. Indem 
aber diese beiden, dem Gesichtskreise des Menschen weiter und weiter 
entschwebenden Welten, die der Himmels- und die der Unterwelts¬ 
gotter, endlich in mannigfaltige Wechselbeziehungen zueinander treten, 
entsteht ein allumfassender, das wirkliche Leben von alien Seiten 
einschlieftender Naturmythus, wie vor allem die Kulturvolker der 
Alten Welt ihn entwickelt haben, in dem sich von nun an, wah- 
rend er Seelen- und Damonenvorstellungen in sich aufnimmt, die 
religiose Entwicklung vollzieht. Unter alien dem Gebiet des Seelen- 



432 


Die Seelenvorstellungen. 


glaubens und seiner Weiterbildungen zugehorigen Kulten ist es so in 
erster Linie der Kult der Vegetationsdamonen, dem hier eine wiclitige 
Mittlerstellung zukommt. Indem er die Himmels- mit der Unterwelts- 
mythologie in Verbindung bringt, findet er freilich hier wie dort be- 
reits Anfange naturmythologischer Anschauungen vor. Diese aber 
werden nun erst zu einem geordneten Kultus verbunden, der auf der 
einen Seite der Gotterwelt selbst eine festere Gestalt gibt, auf der 
andern den Menschen in Beziehungen zu ihr bringt, die mehr und 
mehr alle Lebensinteressen umspannen. Darum besteht der fur die 
religiose Entvvicklung bedeutsamste EinfluO der Vegetationsdamonen 
schliefllich darin, daft ihr Kultus die Hauptwurzel ist, der die hoheren 
Kultformen entsprossen sind. 


e. Die Vegetationskulte. 

Unter alien Kultformen nehmen, wie die erorterten Beziehungen 
erkennen lassen, die Vegetationskulte eine zentrale Stellung ein. In 
ihren friihesten Anfangen reichen sie weit in eine primitive Kultur 
zuriick. Bei dem Ubergang zu einer geordneten Bebauung des Bpdens 
erscheinen sie dann fast in gleichem Grade als Wirkungen wie selbst 
wiederum als Bedingungen der neuen Kultur. Endlich in den spateren 
wichtigeren Wendepunkten der sozialen und religiosen Entwicklung 
sind sie die Stammformen, aus denen der unter ihrem Einflusse aus 
diirftigen Anfangen heraus zu einem weltumspannenden Gotterhimmel 
erwachsene Naturmythus seine Kulte entwickelt, die sich iiber alle 
wichtigeren Lebensgebiete ausbreiten. Diese herrschende Stellung 
der Vegetationskulte ist gerade in den allerersten, der selbsttatigen 
Pflege des Bodens vorausgehenden und dann diese begleitenden 
Stadien von der zwingendsten Not des Daseins und demzufolge von 
dem dringendsten Wunsch nach Hilfe getragen: von der Not der 
Fristung des Lebens durch die notwendigen animalischen und vege- 
tabilischen Nahrmittel und von dem Bestreben, diese allezeit in Flille 
zur Befriedigung der Bedtirfnisse bereit zu haben. Indem an diese 
direkten Mittel zur Erhaltung des Lebens in dem primitiven Zauber- 
glauben ohne weiteres auch solche sich anlehnen, die indirekt durch 
Zauberkraft die Nahrung herbeischaffen oder andere Wiinsche, wie 
die nach Gesundheit, Macht, Rache an den Feinden, erfiillen sollen, 
gewinnen die Vorlaufer der spateren, ausgebildeten Vegetationskulte, 
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die wir in den Intichiumazeremonien der Australier kennen lernten, 
die Bedeutung allgemeiner Zauberfeste. Ihr Zweck ist die Ver¬ 
mehrung alles dessen, was dem Menschen not tut, neben der Nahrung 
namentlich auch die Vermehrung der Zaubermittel selbst, die zum 
Schutze dienen. Charakteristisch tritt aber hicr schon die Rolle, die 
einem solchen Kultus der Vermehrung der Zaubermittel im Leben 
des Naturmenschen zukommt, darin hervor, dab die Feste, die die- 
sem Kult geweiht sind, den breitesten Raum einnehmen, so dab 
sie es allein sind, die die Gelegenheit zum Zusammenkommen und 
friedlichen Verkehr der Stamme bieten. Daher sie sich denn auch 
iiber ihren nachsten Zweck hinaus zu Festen erweitern, in denen die 
Zauberhandlungen mannigfach durch Tanz, Spiel und erheiternde 
Scherze unterbrochen werden. Darin ist die Intichiumafeier vor- 
bildlich fiir alle Kulte auf primitiver Stufe und noch weit iiber 
cine solche hinaus. Der Naturmensch nimmt sich reichlich Zeit 
zu seinen Festen, in deren Mittelpunkt kultische Handlungen stehen, 
die aber iibcrall iiber diesen nachsten Zweck hinausreichen. In 
der Regel erstrecken sich daher solche Feste iiber mehrere Tage, 
sie wiederholen sich mehrmals im Jahre, und an die eigentlichen 
Kulthandlungen schlieben sich neben der Beratung gemeinsamer An- 
gelegenheiten gesellige Freuden. Hier leitet der mimische Tanz, der 
ja in seinem Ursprung stets auf kultische Zeremonien zuriickfiihrt, 
unmittelbar und ohne dab sich oft eine sichcre Grenze zwischen der 
ernst gemeinten Zauberhandlung und dem ergotzlichen Spiel ziehen 
liebe, zu den dem geselligen Genub gewidmeten Teilen der Feste 
hiniiber (Teil I, S. 425 ff.). Dieser Ubergang verrat sich auch noch 
darin, dab die zum Spiel gewordenen Pantomimen der Tanze ur- 
spriinglich nur ausgelassene Ubertreibungen der Kulthandlungen selbst 
sind, bei denen die bei der gewohnten YViederholung der Riten un- 
vermeidliche Abstumpfung der Gefiihle und die der Ubertreibung 
iiberall anhaftende Komik zusammenwirken, um die urspriinglich 
lebendigen religiosen Motive in diesen Episoden ganz zurucktreten 
zu lassen. 

Greift man jedoch aus dem Gemenge der mannigfaltigen Motive, 
die solche Feste zu gedrangten und gesteigerten Bildern des gesamten 
Lebens gestalten, die Ziige heraus, die den ernsten Kern und darum 
ohne Frage den eigentlichen Ursprung derselben bilden, so bleiben 

Wundt, Volkcrpsychologic II, 2 . 2S 
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Zauberhandlungen zuriick, die bald in die Klasse des direkten, bald 
in die des indirekten symbolischen oder magischen Zaubers in dem 
friiher (S. 188 ff.) ausgefiihrten Sinne einzureihen sind, und die in beiden 
Fallen auf das allgemeine Prinzip der Zauberhandlungen zuriickgehen: 
auf den Zwang, dem der Wille des Zaubernden die Damonen unter- 
wirft, die er in seiner Umgebung wirksam glaubt. Diese Damonen 
sind vor allem hier in den nattirlichen Nahrungsquellen des Menschen, 
in der sprossenden Pflanze, und auf einer friiheren, dem Ackerbau 
vorausgehenden Stufe der Vegetationskulte in dem wachsenden Tier 
wirksam. In diesem Sinne sind schon in den Vermehrungszerenionien 
der Australier alle Formen von Zauberriten vorgebildet (vgl. oben 
S. 261). Fine mit dem Grundmotiv der Vegetationskulte zusammen- 
hangende Zauberhandlung ist wohl ursprtinglich auch der als Einlage 
des australischen Korroborri besonders beliebte Kanguruh- und 
Opossumtanz: der Mensch, der die Spriinge des Tieres nachahmt, 
zaubert vor seine eigene Phantasie und vor die seiner Genossen das 
Tier selbst, und dieser Zauber der Imagination wird fur ihn zum 
wirklichen Zauber, durch den die Tiere ins Leben gerufen werden 
konnen. 

Bei einer solchen Erhebung der Zauberhandlung zur Kulthandlung 
kommen nun aber von Anfang an zu den allgemeinen Motiven der 
ersteren zwei weitere hinzu, durch die hinwiederum der Zauber- 
glaube eine wichtige Verstarkung gewinnt. Das eine besteht darin, 
daft hier nicht mehr in dem Zauber selbst und in dem in ihm 
wirksamen Willen des Zaubernden oder wenigstens nicht mehr hierin 
allein das Vertrauen auf den Erfolg begriindet liegt, sondern dafl es 
iiber dem Menschen stehende, demnach auch mit einer starkeren 
Zaubermacht ausgeriistete Wesen sind, die sich als die Vermittler 
der Zauberwirkungen einschieben. Schon bei den auch in dieser 
Beziehung eine Vorstufe der Vegetationskulte darstellenden Totem- 
kulten der Australier spielen die Totems, auf deren Vermehrung zu- 
meist die Zeremonien gerichtet sind, zugleich als Schutzgeister des 
Stammes die Rolle hilfreicher Mittelwesen. Sobald dann weiterhin 
unter dem Einflufl des Ackerbaues die eigentlichen Vegctations- 
damonen mehr und mehr mit den gesamten Naturerscheinungen zu- 
sammenflieOen, die fur den Ertrag des Bodens bestimmend sind, 
beginnt bereits an die Stclle der primaren Zaubervorstellung, nach 
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der der Zaubernde selbst durch seine Handlung den gewiinschten 
Erfolg herbeifuhrt, allmahlich die sekundare zu treten, nach der er 
erst den Willen eines Damons fiir sich gewinnen mufl, dem allein 
die Macht zukommt, die Saaten sprieflen und die Wolkcn regnen zu 
lassen. Das zweite, diese Enveiterung der Zaubervorstellung wesent- 
lich unterstutzende Motiv besteht sodann in der gemeinsamen und 
feierlichen Begehung der Zauberhandlung, durch die die begleitende 
Stimmung gehoben und damit in gleichem Mafte der Glaube an 
ihren Erfolg gestarkt wird. Hier wirkt dann dieses Motiv wieder 
auf die Ausstattung der Feste zuriick, die nun ebensowohl ein un- 
mittelbarer Ausdruck der erhohten Stimmung ist, wie sie ihrerseits 
diese steigert. Damit ist nun noch ein weiterer Ubergang nahe- 
gelegt, der, ein notwendiger Ausdruck dieser neuen Formen des 
Zauberkultus, mehr als alle anderen Begleiterscheinungen die Briicke 
bildet, die zu den hoheren Kulten hiniiberfiihrt. Dieser Ubergang 
vollzieht sich in der allmahlich nach Form wie Inhalt sich verandernden 
Beschaffenheit der sprachlichen Ausdrucksformen der Zeremonien. 
Solche Formen begleiten den Zauberglauben schon in seinen primi- 
tiven und individuellen AuOerungen. Der Zauberspruch, die Zauber- 
formel fehlt nirgends. Aber zunachst ist sie ein nebensachlicher 
Begleiter der magischen Handlung. Die spezifische Form des Spruch- 
zaubers, bei der das Wort allein oder unter Zuriickdrangung der 
sonstigen Handlung zum Hauptvehikel des Zaubers geworden ist, 
gehort, ebenso wie das Spruchamulett, im allgemeinen bereits den 
Riickfallserscheinungen einer hbheren Kultur an (vgl. S. 216 f.). Der 
individuelle Zauber kennt den Zauberspruch nur als einen natiirlichen 
Ausdruck des die Handlung begleitenden und hochstens ihren Effekt 
verstarkenden Wunsches. In dem Mafte wie der Kult zu einem ge¬ 
meinsamen wird, erhebt sich aber der Zauberspruch, unterstiitzt durch 
den sich gleichzeitig ausbildenden mimischen Tanz, mit diesem zu 
strengeren rhythmischen Formen; und je mehr namentlich die hirnm- 
lischen Wetterdamonen als Vermittler des Zaubers sich einschieben, 
verbindet sich der Zauberspruch zugleich mit dcr Bitte an diese 
Machte um ihre Hilfe. So entsteht als natiirliche Steigerung des 
primitive!! Zauberspruches das Kultlicd, das dann freilich noch lange 
Zeit die Eigenschaften des Gebetes und des Zauberlicdes in sich 
vereinigt. 


28* 
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Alle diese Erscheinungen bieten uns die Kultfeste der ameri- 
kanischen Stamme, besonders wieder die der Ackerbau treibenden. 
In der Farbenpracht und grotesken Mannigfaltigkeit der Gewiinder 
und Masken, des Schmuckes der mit Pflanzen, Federn und bunt 
bemalten Puppen ausgestatteten Altare, oder endlich der bunten 
Sandmalereien, die den Boden bedccken, iibertreffen die Kultfeste 
dieser Volker an sinnbetaubender Wirkung wohl allcs, was die Phan- 
tasie der Orientalen in der Ausstattung der Tempel jemals geleistet 
hat. Da sich alle diese Kulte im Freien, im vollen Tageslicht ab- 
spielen, und da in der Anordnung der Gegenstande und der mimischen 
Tanze zwar im einzelnen die asthetische Harmonie nicht fehk, um 
so mehr aber im ganzen die bunteste Regellosigkeit herrscht, so 
begreift man, dab schon die Eindriicke von Licht und Farbe, der 
betaubende, durch den Schall der Floten und Zauberrasseln hervor- 
eerufene Larm und vor allem die nicht selten in das Ekstatische 
ausartenden Tanze sinnbetaubend und sinnverwirrend wirken miissen. 
Als inneres, nur maOig wirkendes Mittel ekstatischer Steigerung tritt 
dazu der aus langen Rohren oder bei den nordlichen Volkeijn aus 
Pfeifen in feierlicher Weise gerauchte, speziell bei den Vegetations- 
kulten zuweilen mit andern Krautern und Fruchtkornern unter- 

mischte Tabak. Erst der Verkehr mit der weiben Rasse hat dazu 
auch noch den verderblicheren GenuO des Whisky treten lassen. 

Einen charakteristischen Bestandteil namentlich der groberen Feste 
bilden ferner auch hier burleske Tanze und Szenen, die zur Er- 
heiterung der versammelten Kultgenossen in den Pausen zwi- 
schen den ermiidenden und erschopfenden Zeremonien unld Ge- 
sangen dienen 1 ). 

Die Grundlagen aller dieser Feste, die zuert wohl in minder 

festen Terminen zur Zeit der Saat und der Ernte gefeiert wurden, 

dann aber unter dem iiberhandnehmenden Einflub der Himmels- 
damonen auf die Zeiten der Winter- und der Sommersonnenwende 
iibergingen, bilden die Zeremonien, die als unmittelbare Auberungen 


x ) Eingehende Schilderungen solcher Vegetationsfeste der Amerikaner bei J. Ste¬ 
venson, Ethnol. Rep. Washington, VIII, 1886—88, p. 235 ff. (Navajos.) J. W.;Fewkes, 
ebend. XIX, 2, 1900, p. 577 ff. Journal of American Folklore, XIV, I90ij p. 81 ff. 
(Hopi.) M. C. Stevenson, Ethnol. Rep. XXIII, 1904, p. 108 ff. (Zuni.) 
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des in den Masken und Gewandern der Kultgenossen sich aus- 
sprechenden Charakters der Vegetationsdamonen anzusehen sind. Ur- 
spriinglich sind hier, vvie schon bemerkt, die Darstellenden, nach der 
das primitive Denken beherrschenden Anschauung der Identitat von 
Bild und Wirklichkeit, selbst solche Damonen gewesen und Spuren 
dieser Anschauung haben sich noch heute erhalten. Nachdem sie 
aber verblaftt ist, hat die an der Nachbildung des Gegenstandes ein- 
mal haftende Zaubervorstellung, unabhangig von der Wurzel, aus 
der sie entstanden, ihre Stelle behauptet. Wahrend nun die Fest- 
genossen in Masken und Gevvandung hauptsachlich die Embleme der 
Himmelsdamonen, Wolken, Regen, Blitze, an sich tragen, bilden sie 
in den Tanzen, die sie ausflihren, die im Felde lebenden Geister und 
deren zeugende und fruchtbringende Tatigkeit nach. Sie erscheinen 
so gewissermaften als zur Erde herabgestiegene Himmelsdamonen, 
die den hier tatigen niederen Geistern beistehen. Diese Vorstellung 
der Herabkunft der himmlischen Wesen im Verein mit der Aus- 
dehnung der Zeremonien iiber zahlreiche Teilnehmer und liber eine 
langere Zeit bringt es aber zugleich mit sich, dab der Kultus auch 
liber andere Lebensgebiete sich ausbreitet, die irgendvvie die Hilfe 
damonischer Machte erheischen. Trotzdem bildet der Vegetations- 
kult fortan das eigentliche Zentrum der Feier, ein sprechendes Zeugnis 
fur die grofte Bedeutung, die in einer solchen zum Ackerbau tiber- 
gegangenen primitiven Kultur die Sorge fur das Gedeihen der Nahr- 
frlichte einnimmt. Dieser Vorrang spricht sich deutlich auch darin aus, 
daft nicht bloft die Zeiten dieser Hauptfeste in erster Linie nach Saat 
und Ernte sich richten, sondern daft auch die Darstellungen der 
Vegetationsdamonen und die Zeremonien, die sich auf sie beziehen, 
den breitesten Raum einnehmen. Immerhin fehlt es neben dem 
bunten Getreibe der mit den Bildern des Blitzes, des Regens und 
der Fruchtkorner versehenen Wolkenmasken auch nicht an Dar¬ 
stellungen von Kriegs- und Krankheitsdamonen, und besonders der 
Genesungszauber spielt eine wichtige Rolle. Kranke und Invalide 
bringen den Medizinmannern in solchen Festzeiten ihre Geschenke 
dar und unterwerfen sich in den Schwitzhausern einer von ver- 
schiedenen Zeremonien begleiteten Zauberkur, wahrend aufterdem die 
bei der Feier gebrauchten Gegenstande als Mittel gegen Krankheits- 
zauber von den Festgenossen nach Hause mitgenommen werden. 
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Auch die feierliche Aufnahme der Kinder in den Bund der Kult- 
genossen wird auf solchc allgemeine Festzeiten verlegt 1 ). Diese Weihe 
wird bei den Navajos und Zunis in der VVeise vollzogen, daft Arme 
und Beine der Novizen von den Priestern mit geweihten Staben ge- 
schlagen werden, eine Zeremonie, die, wie auch bei den Australiern, 
von den Eingeborenen selbst in der Regel als eine Probe der Stand- 
haftigkeit gedeutet wird, was aber ihr Ursprung urn so weniger sein 
kann, als diese Weihe schon in einem friihen Lebensalter, meist 
zwischen dem 4. und 10. Lebensjahr, vorgenommen wird und sich 
vielfach auch Erwachscne zu den Schlagen hinzudrangen, weil diese 
als ein gegen alle moglichen Ubel wirksamer Gegenzauber gelten. 
Offenbar ist also diese Weihe ein Zauber, durch den die Kinder fiir 
ihr kiinftiges Leben geschiitzt werden sollen. Im Vergleich mit der 
Mannerweihe der primitiveren Volker ist jedoch das friihere Lebensalter, 
in dem das Kind der Zeremonie unterworfen wird, ebenso charak- 
teristisch wie die Verbindung derselben mit den allgemeinen um den 
Vegetationskult sich konzentrierenden Jahresfesten. In dem Leben 
des primitiveren Naturmenschen nimmt die Mannerweihe eine selb- 
standige und iiberaus wichtige Stellung mit ihr eigens gewidmeten 


Festen und lange vorangehenden Vorbereitungen ein, und sie 


wird 


erst in dem Lebensalter vorgenommen, in dem der Jtingling unter 
die Zahl der waffenfahigen Manner aufgenommen wird (vgl. oben 
S. 262 f.). Nun aber, wo sich ein umfassender und gleichzeitig liber die 
verschiedensten Lebensgebiete sich erstreckender Kultus ausbildet, ist 
es nicht der mannbare Jiingling, sondern das Kind, das bereits der 
Weihe unterworfen wird, und diese hat daher nicht sowohl die Be- 
deutung einer Aufnahme in den Mannerbund als die eines Eintritts 
in die Kultgemeinschaft. Bei den Zunis wird darum sogar, in merlc- 
wiirdiger Analogic mit unserer Taufe und Konfirmation, die Zeremonie 
zweimal im Leben ausgefiihrt: zuerst im Alter von 4—5 Jahren, wo 
ein dem Kinde zur Seite stehender Pate die Verantwortung fiir das- 
selbe iibernimmt, und dann als freiwillige Weihe im Alter von 12 bis 
13 Jahren, wo nun die Kinder in manche Geheimnisse eingeweiht 
werden, z. B. erfahren, daft die Masken der Kulttanze im gewohn- 
lichen Leben Menschen sind, und wo ihnen selbst eine heilig zu 


x ) T. Stevenson, Ethnol. Rep. VIII, p. 246 ff. 
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haltende Maske iibergeben wird, die sie wahrend ihres ganzen Lebens 
bevvahren 1 ). 

Spiegelt sich in dieser Erweiterung der Kultzwecke unmittelbar 
eine Ausdehnung des Machtbereichs der Himmelsdamonen, so voll- 
endet sich damit zugleich jener Ubergang der Damonen in Gotter, 
der in mancherlei marchenhaften Mythen iiber die Himmelserschei- 
nungen friih schon vorbereitet ist. Mit diesem Ubergang ist jedoch 
die Grenze der eigentlichen Vegetationskulte bereits Liberschritten; 
denn es ist der Punkt erreicht, wo sie einem umfassenderen Gotter- 
kultus sich einordnen. In den erwahnten Kulten der im Norden von 
Mexiko ansassigen amerikanischen Ackerbauvolker liegen solche Uber- 
gange schon nahe genug. Aber das Damonische wiegt noch iiberall 
vor, und infolgedessen herrscht hier noch allenvarts der Zauberbrauch 
in relativ primitiven Formen. Umfassendere Gottergestalten, weiche 
die heterogenen Bestandteile der Kultfeste verbinden, fehlen nicht 
ganz, doch in dem einzelnen Kultus betatigen sie sich in den alten 
Formen der durch Zauber wirkenden und durch Zauber unter den 
Willen des Menschen zu zwingenden Himmelsdamonen, denen als 
dem VVesen nach ahnliche Gestalten die irdischcn Wachstumsdamonen 
gegeniiberstehen. Gerade die Vegetationskulte tragen, auch nachdem 
sich ein hoherer Gotterkult entwickelt hat, leicht noch die Spuren 
solch primitiver Damonen- und Zaubervorstellungen, nicht bloB bei 
den alten Mexikanern, wo unter dem EinfluB des Klimas die Sorge 
um den fur das Gedeihen der Nahrpflanzen erforderlichen Regen im 
Vordergrund aller auBeren Lcbensinteressen stand. Zugleich ist aber 
hier, ahnlich wie in den Sonnenwendfesten der Alten Welt, die Assi¬ 
milation zwischen Naturmythus und Damonenglauben, die bei den 
primitiveren Volkern erst in ihren Anfangen zu bemerken war, eine 
vollstandigere geworden, oder es sind auch, wie die romischen Le- 
murien und der Kultus der chthonischen Gotter bei den Griechen dies 
zeigen, weitere aus dem Gcbiete der Seelcnvorstellungen stammende 
Motive vorherrschend geworden, so daB in dem venvickelten Gewebe 
animistischer und naturmythologischer Vorstellungen der urspriingliche 
Kern dieser Kultc kaum mehr zu erkennen ist. Ein sprechendes Bei- 
spiel solcher Umwandlungen ist hier vor allem der Dionysoskult mit 

x ) J. Stevenson, Ethnol. Rep. VIII, p. 266 ff. M. C. Stevenson, ebend. XXIII, 
P- 95 ^ 
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seinen zum Teil iiber den Naturmythus selbst schon hinausreichenden 
religiosen Motiven. Wir verlassen darum an dieser Stelle das Gebiet 
der eigentlichen Vcgetationskulte, um im nachsten Kapitel auf diese 
seine Nachwirkungen zuruckzukommen. Hier mufl nur noch zweier 
kultischer Brauche gedacht werden, die nach ihrem psychologischen 
Charakter deutlich den Punkt bezeichnen, wo die Himmclsdamonen 
iiber die irdischen Vegetationsgeister den Vorrang gewonnen haben, 
und die daher in diesem Sinne die Ausmundung dieser Kulte in den 
Kultus der Himmelsgotter vorausverkiinden. Es sind zwei Zeremonien, 
die in den primitivsten Vegetationskulten wahrscheinlich fehlen, und 
von denen die eine die beginnende, die andere die vollendete Vor- 
herrschaft der Himmelsdamonen bezeichnet: der Wasser- und der 
Feuerzauber. Wie diese Ausdriicke an die friiher (S. 319 ff. be- 
sprochene Lustration durch Wasser und durch Feuer zuriickerinnern, 
so mag es in der Tat sein, daft die Stellung, die jene Lustrations- 
formen als einander erganzcnde Riten einnehmen, hier einen assozia- 
tiven EinfluB ausgeiibt haben, wie er auch sonst noch in der Neigung 
zur Koordination dieser Elemente des Wassers und des Feuers sich 
ausspricht, bei der Vegetation aber wohl durch das Bedtirfnis nach dem 
wohltatigen Wechsel von Regen und Sonnenschein unterstiitzt wird. 

f. Der Wasser- und Feuerzauber in den Ve g e t a t i o n s k u l|t e n. 

Der Wasserzauber tritt uns in einer Form, in der er augen- 

scheinlich seinen urspriinglichen Charakter noch verhaltnismaOig rein 

bewahrt hat, bei denselben Volkern Neu-Mexikos und Arizonas ent- 

gegen, die, wie wir oben sahen, in so ausdrucksvoller Weise dais Zu- 

sammenwirken der himmlischen und der irdischen Vegetationsgeister 

bei ihren Kulten veranschaulichen. Eine der Zeremonien bei dem 

Fest der Sommersonnenwende besteht namlich darin, dab die Mit- 

glieder der Regenpriesterschaft der Zunis in langsamer Prozession, 

mit Lehmmasken als Bildern der fruchttragenden Erde versehen, aber 

sonst unbekleidet durch die Dorfer ziehen und, wahrend sie dicht an 

den Plausern vorbeigehen und in unverstandlicher Sprache ihre ein- 

formigen Beschworungen singen, von den auf den Dachern stehenden 

Frauen mit Wasser begossen werden 1 ). DaD zur Erbittung von Regen 
- ! 

3 ) J. W. Fewkes, Journal of Amer. Ethnol. I, 1891, p. 18 ff. M. C. Stevenson, 
Ethnol. Rep. XXTII, p. 152. 
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Prozessionen von Priestern und Laien veranstaltet werden, ist eine 
auch sonst haufig vorkommende Erscheinung, die in katholischen 
Landem noch heute beobachtet werden kann. Aber wahrend diese 
Zeremonie im letzteren Fall z. B. ganz zu einem magischen Zauber 
abgeblaOt ist, der dem vom Priester getragenen Allerheiligsten und 
den Gebeten der Glaubigen zugeschrieben wird, hat sich in jener 
Prozession der Zunis noch ganz die handgreiflichere Form eines 
symbolischen Zaubers erhalten, indes zugleich die ausgefiihrte Zere¬ 
monie deutlich die Uberordnung der himmlischen iiber die irdischen 
Vegetationsdamonen ankiindigt. Denn die letzteren werden offenbar 
durch die mit Lehmmasken bekleideten Priester dargestellt, wahrend 
das von oben kommende VVasser als vom Himmel gespcndet gilt. 
Auch hier ist es aber nicht die Vegetation selbst, sondern die Tatig- 
keit der in ihr wirksamen Geister, der dieser Segen zugute kommt. 
Mit diesen Vorstellungen stimmen auch durchaus andere, die gleichen 
Feste begleitende Zeremonien tibercin: die Besprengung der auf den 
Altaren ausgestellten Frucht- und andern Gaben mit einem Wasser, 
das von den Priestern aus heiligen Quellen gesammelt und aufbewahrt 
wird, und das man auch als Heilmittel verwendet 1 ). 

In der Form von Uberlebnissen aus untergegangenen Kulten haben 
sich nun solche in das Gebiet dcs VVasserzaubcrs gehorige Brauche 
in den Saat-, Ernte- und Sonnenwendfesten zahlreicher Kulturvolker 
erhalten: so in der Wasserbegieflung der Ackerknechte oder einer 
Feldarbeiterin, des »Regenmadchens«, ebenso in dem ofifenbar dafiir 
stellvertretend vorkommenden Eintauchen eines mit Gewandern be¬ 
kleideten Baumes in Wasser, — Sitten, wie sie zum Teil heute noch 
bei nord- wie siideuropaischen Volkern geiibt werden 2 * ). 

Verrat sich der Wasserzauber schon dadurch, daB er auf eine 
verhaltnismaBig einfache Assoziation zuriickfiihrt, als eine wahrschein- 
lich sehr primitive, eben darum aber auch in wechselnden Formen 
sehr verbreitete und dauernde Erscheinung, so verhalt es sich in 
beiden Beziehungen anders mit dem Feuerzauber, der an sich 
offenbar eine bereits weiter fortgeschrittene mythologische Entwick- 
lung voraussetzt, deshalb aber- im ganzen weniger verbreitet ist und 

x ) M. C. Stevenson, a. a. O. p. 173 ff. 

2 ) Mannhardt, Wald- und Feldkulte, I, S. 327 ff. Grimm, Deutsche Mythologie 4 , 

I, S. 494. 
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mit der Zeit, beim Verblassen der zugrunde liegenden Damonen- 
vorstellungen, wohl auch eher wieder verschwindet. In seiner ur- 
spriinglichen, barbarischen Form besteht er darin, daO meist bei dem 
Fest der Wintersonnenwende ein Mensch verbrannt wird, und daB 
man in diesem Menschenopfer einen Zauber sieht, der die Saat des 
kiinftigen Jahres fruchtbar machen soli. In dem Kultus der Mexi- 
kaner, bei dem Menschenopfer iiberhaupt eine hervorragende Rolle 
spielten, kam dieses in den beiden Formen des Wasser- und des 
Feueropfers vor. Am Ende wie zu Beginn der trockenen Jahres- 
zeit wurden Kinder, bekleidet mit den Attributen der Gotter, in 
die Lagune von Mexiko gevvorfen, angeblich um Regen zu erflehen. 
Zur Zeit der Wintersonnenwende aber wurde nach uralter Sitte die 
Zeremonie der Feucrbohrung getibt, bei der man durch einen in 
trockenem Molze gedrehten Stab ein Feuer als Bild der neu crstehen- 
den Sonne entziindete, indes gleichzeitig Menschen, mit den Gewan- 
dern der Sonnen- und Feuergotter angetan, ins Feuer gevvorfen wur¬ 
den 1 ). K. Th. PreuB hat schon bemerkt, daB hier — darauf deuten 
sowohl die Verkleidungen hin, mit denen die Opfer ausgestattet, wie 
die Ehrungen, die ihnen bisweilen vorher zuteil wurden — der ge- 
opferte Mensch selbst als Stellvertreter des Gottes und daher ursprting- 
lich wohl als der Gott selbst angesehen war, analog wie die Masken- 
tanzer in Arizona und Neumexiko noch heute zum Teil als die wirklichen 
Regendamonen und Ahnengeister gclten, die sie nachbilden. Trifift 
dies zu, dann ist aber auch die meist diesen Zeremonien zugrunde 
gelegte Auffassung eines Opfers in dem uns gelaufigen Sinne, nach 
dem man durch die dargereichte Gabe die Gotter giinstig stimmen 
und dadurch Regen wie Sonnenschein von ihnen erflehen wolle, we- 
nigstcns fiir den Ursprung des Ritus nicht zulassig. Gilt der Geopferte 
als Reprasentant der Gottheit oder gar als der Gott selbst, so kann 
die Zeremonie nicht als Bittopfer, sondern nur als Zauber gedeutet 
werden, und zwar als eine jener Formen des direkten Zaubers, die 
uns iiberall als die ursprunglichsten begegnet sind (S. 88). Bei dem 
Wasserzauber sind es, wenn wir der Analogie mit der oben geschil- 
derten Regenprozession der Zunis und den ihr entsprechenden Rudi- 


x ) K. Th. PreuB, Der Ursprung der Menschenopfer in Mexiko, Globus, Bd. 86, 
1904, S. 108 flf. 
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menten bei den Kulturvolkern der Alten Welt vertrauen diirfen, die 
kleinen irdischen Vegetationsdamonen, die durch das vom Himmel 
stammende NaO zur Tatigkeit erweckt werden sollen; beim Feuer- 
zauber ist es die fiir alles Wachstum erforderliche Kraft der Sonne, 
deren Wiedererneuerung man durch den Zauber fordern will. Dem 
entspricht es, daft bei dem mexikanischen Wasserzauber Kinder ge- 
opfert, zum Feuerzauber dagegen Erwachsene, zumeist wohl Kriegs- 
gefangene, verwendet wurden. Hier war der im Feuer getotete Mensch 
die alte Sonne, die durch die Verbrennung als die neue geboren, und 
deren Entstehung aufierdcm durch die Zeremonie des Feuerbohrens 
nachgeahmt wurde. 

So verwandt hier auf den ersten Blick abcr auch das Wasser- und 
das Feucropfer erscheinen mogen, so setzt das letztere doch bereits 
bei seiner Entstehung einen weiter entwickelten Naturmythus voraus. 
Bei dem Regenzauber stehen die irdischen Vegetationsgeister im Vor- 
dergrund und unter den himmlischen die Spender des Regens, die 
auch spater das Gcbiet des eigentlichen Damonenglaubens noch kaum 
iiberschreiten. Doch die alte Sonne, die im Sommer ihr Feuer ver- 
braucht hat und einer neuen, jugendlichen Platz machen oder selbst 
sich verjiingen mu( 3 , sie ist eine Vorstellung, die bereits tief in den 
Anschauungskreis des Naturmythus hiniiberfuhrt. Der Vorgang, den 
die Zeremonie des Feuerzaubers nachbildet, ist daher auch kein irdi- 
scher mehr, wie der des Wasserzaubers, sondern ein himmlischer, 
bei dem, wie iiberall in den aus dem Naturmythus entspringenden 
Kulten, die Himmelsvorgange in den kultischen Handlungen nach- 
gebildet werden, um sie dem Willen des Menschen zuganglich zu 
machen. Sobald die Vegetationskulte hauptsachlich auf diese Warme 
und Licht spendenden Machte iibergehen, ist daher auch der Schritt 
in den Naturmythus und in den von ihm getragenen Kultus nahe- 
gelegt, zu dem sich dann auf einer spateren Stufe noch ein den 
Himmelsgottern gegeniibertretendes Gebiet unterweltlicher Naturgotter 
hinzugesellt, die nun die irdischen Vegetationsdamonen ablosen, um 
damit dann freilich auch der Vorherrschaft der spezifischen Vege¬ 
tationskulte ein Ende zu bereiten. 

Jenes Feueropfer, bei dem ein irdischer Reprasentant eines Sonnen- 
oder Feuergottes verbrannt wird, damit statt seiner ein neuer ent- 
stehen konne, liegt jedoch immerhin noch so sehr im Ubergang von 
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dem an die Bestellung des Feldes gebundenen Damonenkult zum 
Gotterkult, daB er von jenem um so weniger abgelost werden kann, 
als die Kulthandlungen selbst, die beiden Gebieten angehoren, often- 
bar wieder assoziativ aufeinander eingewirkt und sich so zu parallel 
gchenden Zeremonien gestaltet haben, bei denen die urspriinglich 
namentlich in dem Feuerzauber enthaltenen naturmythologischen Ele- 
mente verdunkelt wurden. Dies laBt sich an den Transfer mationen 
verfolgen, die infolge der Ablosung des Menschenopfers eingetreten 
sind, und die hier eine analoge Wirkung auBern, wie sie uns bei den 
entsprechenden Umwandlungen des den Ahnengeistern dargebracliten 
Opfers begegnet ist (S. 331 f., 339). Schon in Mexiko waren in diesem 
Sinne unter dem EinfluB der zahlreichen mit der Vegetation in Be- 
ziehung stehenden Kultfeste Substitutionen eingetreten. So wurde 
bei einem dieser Feste das Bild des Sonnengottes zuerst aus Mobil 
geformt, dann das Herz der Figur mit einem Pfeil durchbohrt und 
endlich das Ganze zerteilt und von den Priestern und dem Konig 
gegessen 1 ), eine Zeremonie, die auf das einstige Opfer eines den Gott 
vertretenden Menschen hinweist, dessen Fleisch verzehrt vvorden war. 
Das primitive Motiv des Kannibalismus, das in dcr Aneignung der 
seelischen Kraft des Getotcten besteht (S. 337), wiederholt sich hier 
auf einer hoheren Stufe, auf der sie uns in ihren Uberlebnissen noch 
mannigfach begegnen wird: nicht die Kraft des andern Menschen, 
sondern die des Gottes, den jener vertritt, will der Opfernde sich 
aneignen. Es mag sein, daB das mit der hoheren Gesittung sich 
cinstellende Widerstrcben gegen den Kannibalismus auch bei dieser 
Substitution des kiinstlich gemachten Gotterbildes fiir das lebende 
beteiligt gewesen ist. Nicht minder war aber hier wohl der in der 
Nachbildung der Menschengestalt in einem Mohnkuchen klar an- 
gedeutete Ubergang des blutigen zum vegetabilischen Opfer wirksam, 
der seinerseits eng mit der in den Vegetationskulten zum Ausdruck 
kommenden Kultur des Bodens zusammenhangt. Dicse Kultur selbst 
ist dabei wiederum wohl in hohcrcm MaBe Ursache wie Wirkung der 
zunchmenden Gesittung. 

Halten wir auch hier an dem Prinzip fest, daB, wo immer Kult- 
formen verschiedener Gradabstufungen im Sinne einer Umwandlung 


) Preuft, a. a. O. S. in. 
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in stellvertretende Symbole vorkommen, die Wirklichkeit friiher ist 
als das Symbol, so bieten sich uns nun teils in noch lebendig ge- 
bliebenen Vegetationskulten, teils in den aus solchen herstammen- 
den Saat- und Erntebrauchen iiberall Erscheinungen, die als Rudi- 
mente eines Feueropfers gedeutet werden konnen. Bei diesem wird 
dann, ganz so wie bei den mimischen Tanzen und Umzligen, der 
Mensch selbst als ein irdischer Damon aufgetreten sein, der auf 
die ihm gleichenden himmlischen seinen Zauber ausiibte. Doch ist 
hier im allgemeinen friiher als bei den andern analogen Nachbildungen 
der Mensch wiederum durch Tiere oder andere stellvertretende Objekte 
abgelost worden. So werfen noch heute die Zunis in Neu-Mexiko 
das Mehl, das sie zuvor zur Nachbildung von Wolken- und andern 
Damonen verwendet haben, teils in das Wasser, teils in das Feuer, 
wahrend sie gleichzeitig davon genieflen 1 ). Auch bei den Friih- 
sommerfesten der abendlandischen Kulturvolker gehen den erwahnten 
Rudimenten des Wasserzaubers solche des Feuerzaubers parallel. So 
wenn in slavischen und germanischen Landern ein Baum geschmiickt 
und dann durch ein Strohfeuer in Brand gesetzt, oder wenn eine 
Eiche entziindet und als Feuerrad vom Berg ins Tal gewalzt wird. 
An andern Orten ziehen zu Anfang des Friihlings Winter und Sommer, 
der erste durch einen mit Stroll, der zweite durch einen mit griinem 
Reisig bekleideten Burschen dargestellt, umher, oder es wird ein 
eigens zu diesem Zweck angefertigter Strohmann angeblich als Winter 
verbrannt 2 ). Bei diesen letzteren Brauchen hat dann offenbar zugleich 
ein Bedeutungswandel eingegriffen, wie er bei dem allmahlichen Uber- 
gang in blofle von der Jahreszeit abhangige Jugendspiele oft eintritt: 
die verbrannte Strohpuppe reprasentiert nun nicht mehr die alte, un- 
brauchbar gewordene und neu zu entziindende Sonne, sondern den 
Winter, dessen Ende man in dem auflodernden Freudenfeuer begriiOt. 
So ist hier das alte Feueropfer zuerst vom Menschen auf einen Baum 
oder Strohmann und endlich von der lebendig gedachten Winter- 
und Sommersonne auf symbolische Bilder der Jahreszeiten ubertragen 
worden, bis gelegentlich selbst diese iibertragene Bedeutung mehr 
oder minder verloren ging, so daft das angeziindete Feuer nur noch 

x ) M. C. Stevenson, Ethnol. Rep. XXIII, p. 173 ff. 

2 ) Mannhardt, Wald- und Feldkulte, I, S. 177 IT., 462 fif. Weitere Beispiele aus 
verschiedenen Landergebieten bei Frazer, The golden Bough 2 , III, p. 312 IF. 
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als allgemeiner, 

auf beliebige andere Gelegenheiten iibertragbarer 


Ausdruck der Festfreude iibriof blieb. 


g. Einflufi der Vegetationskulte auf die Opfervorstellungen. 

Das Bitt- und Dankopfer. 

Sind nach allem dem der YVasser- und der Feuerzauber trotz 
der nahen Beriihrungen, in die sie in vielen Festbrauchen treten, 
vvesentlich verschiedenen Ursprungs, so macht sich nun diese Di- 
vergenz ihrer Ausgangspunkte auch in den abweichenden Beziehun- 
gen geltend, in die beide zu den Opfervorstellungen treten. Der 
Wasserzauber bleibt im ganzen diesen ferner; er nahert sich ihnen 
nur durch jene Lustrationsvorstellungen, die zugleich seine Asso- 
ziation mit dem Feuerzauber bewirken. Unter ihrem EinfluB kann 
so neben der Hauptform des im Feuer dargebrachten Opfers auch 
die Nebenform entstehen, daB ein Teil des Ertrags der Felder in 
das Meer oder in einen vorbeiflieBenden Bach versenkt wird, wie 
wir das oben schon bei gewissen einander parallel gehenden Feuer- 
und FluBopfern der Zunis gesehen haben (S. 442). Analog findet 
sich in den Rudimenten einstiger Sonnenvvendfeste in europaischen 
Erntebrauchen neben dem Verbrennen das Ertranken des den ein- 
stigen Vegetationsdamon darstellenden Baumes oder einer aus Ahren 
geflochtenen Puppe 1 ). 

In alien diesen Fallen ist das Opfer sichtlich wiederum aus dem 
Zauber hervorgegangen. Das gespendete Opferkorn oder Opfermehl 
hat urspriinglich, wie das deutlich noch die Opferbrauchc bei den 
amerikanischen Vegetationskulten zeigen, nicht im geringsten etwa 
den Charakter einer Dankcsspende an die hilfreichen Damonen. Viel- 
mehr will es die Mitwirkung dieser Damonen fur die nachstc Saat 
und Ernte sichern. Dazu ist aber vor allem notig, daB die Damo¬ 
nen, die in der keimenden und reifenden Frucht selbst leben, dem 
Boden erhalten bleiben. Nicht um die geopferte Frucht als solche 
handelt es sich also bei diesem primitiven Vegetationsopfer, sondern 
um die in ihr tatig gedachten Wachstumsgeister, die in dem Acker 
zuriickbleiben miissen, wenn dieser von neuem Friichte tragen soli. 


x ) Sirarock, Deutsche Mythologie * 5 , S. 582. Mannhardt, a. a. O. I, S. 351 

S. 264 ff. 


if., II, 
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So findet sich denn auch in den urspriinglichen Ackerkulten keinerlei 
Andeutung davon, dab die zuriickgelassencn Frucht* und Ahrenreste 
als Dankesspenden an die Vegetationsgeister betrachtet wiirden, und 
selbst noch in den analogen Rudimenten heutiger Erntcbrauche ist 
von solchen in sie hineingedeuteten Dankgefiihlen sicherlich wenig 
zu finden. Wenn daher in dcutschcn und slawischen Landern die 
letzte Garbe auf dem Felde angeblich als Gabe fur die Holzfraulein 
stehcn blcibt, so schimmert hier, da das Holzfraulein dock nur eine 
Verkleidung der YVachstumsdamonen selbst ist, ziemlich deutlich noch 
die urspriinglichere Auffassung durch, dab diese hilfreichen Geister 
zuriickbleiben miissen, wenn man ihres Beistandes im nachsten Jahre 
sicher sein will. Oder wenn in andern Fallen ein aus den letzten 
Garben verfertigter Strohmann verbrannt oder in den Bach geworfen 
wird, damic es im nachsten Jahr cine gutc Ernte gebe, so liegt voll- 
ends hier das Zaubermotiv des einstigen Opfers noch often zutage 1 ). 
So zeigen gerade die Erntebrauche deutlich, dab der Zauber friiher 
ist als das eigentlichc Opfer, dab aber in diesem selbst nach seinen 
weiteren Umwandlungen iiberall noch die Zaubervorstellung anklingt. 
Auch hier ist es der unter dem Einflub der Himmelsdamonen und 
des Naturmythus sich vollziehende Bedeutungswandel, der in diesen 
primitiven Opfervorstellungen den Zaubergedanken allmahlich hinter 
andern Motiven, die sich aus ihm entwickeln, verbirgt, ohne dab er 
freilich jemals ganz aus ihnen verschwande. Angedeutet wird aber 
ein solcher Ubergang schon in der aubcren Form des Ernteopfers, 
das, in dem Mabe als bei ihm die Himmelsdamonen zur Vorherr- 
schaft gelangen, die andern Opferformen, das Zuriicklassen einer 
Garbe auf dem Felde, ihre Hingabe an den stromenden Bach, zu- 
riicktrcten labt, bis schlieblich die Verbrennung der Opfergabe allein 
iibrig bleibt. Hier vereinigt sich dann zugleich dieses aus dem 
Kultus der himmlischen Vegetationsdamonen entstandene Feueropfer 
mit dem blutigen Opfer, und im Anschlub an das letztere kann nun 
auch die Getreide- und Mehlspende weit iiber das Gebiet der Vege- 
tationskulte hinaus an den verschiedensten Opferhandlungen, insbe- 
sondere an der religios bedeutsamsten, dem Siihnopfer, teilnehmen. 
Diese Verbindung wirkt aber ihrerseits wieder an der Loslosung der 


x ) Mannhardt, a. a. O. I, S. 77 ff., II, S. 265. 
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Opferidee von den primitiven Zaubervorstellungen mit, wenn sie 
auch, so wenig wie der unter dem Einflufi der Tabubrauche ge- 
schehende Ubergang des Zauber- in das Suhnopfer, jemals das Opfer 
ganz seiner magischcn Bedeutung berauben kann. Ohne diese, die 
ihm von seinem Ursprung her anhaftet, wiirde eben das Opfer auf- 
horen, Opfer zu sein. Nicht darin besteht daher iiberhaupt die Ent- 
wicklung der Opferidee, dafi aus ihr die Zaubervorstellung ganzlich 
verschwindet, sondern darin, dafi die letztere andere Elemente assi- 
miliert, durch welche sie selbst dcr religiosen Entvvicklung dienstbar 
gemacht wird. Ein Element solcher Art haben vvir bereits in jenem 
Begriff der Siihne kennen gelernt, durch welche die primitive Zau- 
berhandlung zuerst zu einer aus religiosen Motiven entspringenden 
Opferhandlung sich erhoben hat. Fiir die Weiterbildung der Opfer¬ 
idee in den Vegetationskulten ist nun die Verdrangung der andern, 
primitiveren Opferformen, der Zuriicklassung auf dem Felde, der Ver- 
senkung im Wasser, durch das Feueropfer von doppelter Bedeutung. 
Erstens ist das letztere, gleich dem Feuerzauber, aus dem es hervor- 
geht, ein Ausdruck des wachsenden Einflusses der himmlischen Vege- 
tationsdamonen; und zweitens erfahrt die teilweise schon im Toten- 
opfer beginnendc Ablosung des blutigen Opfers durch Spenden, aeren 
Wert in dem Ertrag menschlicher Arbeit liegt, eine weitere wichtige 
Fortbildung in der Hingabe von Friichten des Feldes und aus ihnen 
bereiteten Opfcrspeisen, die hier nicht mchr, wie im primitiven Toten- 
opfer, fiir die Seelen der Toten, sondern fur die Naturdamonen und 
dann in der weiteren Entwicklung dieser Kulte fiir die Gotter bestimmt 
sind. Hier wirkt dann dieser Vorgang wieder auf das blutige Opfer 
zuriick. Denn wie der Ackerbaucr seine Spcnde an Friichten, so be- 
ginnt nun der Nomade das Opfer der dargebrachten Tiere in dem 
Mafic als eine der eigenen Arbeit abgerungene Gabe anzusehcn, als 
die Kultur in der fortschreitenden Ziichtung der Nutztiere auch in das 
nomadische Leben eindringt. 

Auf diese Weise cntwickelt sich in den Vegetationskulten von 
alien Seiten her das urspriingliche Zauberopfer zum Bitt- und 
Dank opfer. Beide, Bitte und Dank, gehoren zusammen. Es gibt 
kein Dankopfer, dem nicht auch schon die Bitte um die fcmere 
Gunst der Damonen und Gotter beigemischt ware, und in dem 
Glauben, dieser Bitte durch das Opfer Gewahrung zu schafifen, liegt 
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eben hier zugleich der kontinuierliche Zusammenhang mit der ein- 
stigen Zauberhandlung. Das Bitt- und Dankopfer findet sich aber 
in so friiher Zeit als ein Bestandteil der Saat- und Erntefeste bei 
den ackerbauenden Kulturvolkern der Alten Welt, daft es wohl zu 
begreifen ist, vvenn man diese besondere Form zumeist auf das 
Opfer iiberhaupt ausgedehnt und danach dieses von Anfang an als 
eine Gabc $1 die Gottheit betrachtet hat, die nach Analogie mensch- 
licher Tausch- und Dankgeschenke zu beurteilen sei. Schon ein 
Blick auf die Entwicklung der semitischen, vor allem der israelitischen 
Opferkulte, in denen das in seinen Motiven durchaus abweichende 
Siihnopfer die crste Stelle einnimmt, widerspricht einer solchcn An- 
nahme. Betrachtet man aber vollends die primitiveren Zustande, in 
denen die Vorstufen des spateren Opferkultus noch ganz unver- 
mischt mit den einer hoheren Kultur angehorenden Motiven vor- 
kommen, so kann es nicht zweifelhaft sein, daft gerade jene Opfer- 
form, in der man das Urbild des Opfers iiberhaupt sieht, das 
Bitt- und Dankopfer, vielmehr die spateste ist, die den eingreifend- 
sten Bedeutungswandel voraussetzt. Statt den Opferbegriff der heu- 
tigen Kulturvolker oder den durch rationalisierende Popularisierung 
desselben gebildeten Begriff des Geschenkes auf alle Opferkulte zu 
iibertragen, miissen wir daher umgekehrt von den Bedeutungen aus- 
gehen, die das Opfer da besitzt, wo es uns zuerst als ein von der 
Zauberhandlung des Primitiven sich scheidender gemeinsamer Brauch 
begegnet. 

Hier lassen sich nun deutlich drei Ausgangspunkte des Opfers 
unterscheiden. Der erste ist die Ausstattung der Toten 
bei dem Begrabnis. Sie entspringt wahrscheinlich schon in ihren 
friihesten Gestaltungen aus einer Mischung von zwei Motiven: aus 
dem Wunsch, den Toten mit den Mitteln zu versehen, deren seine 
im Korper verbleibende Seele bedarf, und aus dem Streben, den 
Damon zu beruhigen, in den diese Seele iibergeht, und dadurch die 
Lebenden vor Schaden zu bewahren. Das erste dieser Motive liegt 
noch jenseits der Opferideen, das zweite reicht schon ganz in ihr 
Gebiet hiniiber: es verwandelt daher erst die Versorgung der Leichen 
mit Nahrung und andern Mitteln des Lebens in die primitivste Opfer- 
form: in das Totenopfer. Der zweite Ausgangspunkt liegt in den 
Tabuvorstellungen. Ihnen entspringt der Wunsch nach Reinigung 

Wundt, Volkerpsychologie 11,2. 29 
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und Entsiihnung. Dabei liegen die mythologischen Vorstellungen 
iiber die Natur der zu siihnenden Schuld zunachst ganz auUerlialb 
der religiosen und der sittlichen Sphare, urn dann aber allmah- 
lich mehr und mehr in diese iiberzugehen. So entsteht als zvveite 
wichtige Opferform das Siihnopfer, das in seiner engen Beziehung 
zu den Vorstellungen des Unreincn und des Heiligen die Spuren 
seines Ursprungs aus dem Tabu noch deutlich an sich c tragt. Der 
dritte Ausgangspunkt liegt endlich in den Vegetationskulten. Hier 
wiederholt sich auf einer hoheren Stufe jenes Motiv der Gewinnung 
der Gunst damonischer Machte, das in roherer und individueller Form 
schon dem Totenopfer zugrunde liegt. Indem aber diese Gunst- 
erweisung in der Beihilfe der Wachstumsdamonen bei der auf die 
Befriedigung der notwendigsten Lebensbediirfnisse gerichteten mensch- 
lichen Arbeit besteht, wird hier das Opfer zum Bitt- und Dank- 
opfer, das nun mit dem Siihnopfer zusammen den weiteren Opfer- 
kultus beherrscht. Insofern sich aber dieses Opfer immer mehr den 
himmlischen Vegetationsdamonen zuwendet, steigern sich in ihm, 
ebenso wie in den begleitenden liturgischen Formen, die Vorstellun¬ 
gen von der GroDe und umfassenden Macht dieser Himmelsdamonen; 
und so tragt dies Opfer zu einem wesentlichen Teil dazu bei,! diese 
Damonen selbst in Himmelsgotter iiberzufiihren. Damit fallt nunmehr 
die weitere Entwicklung des Opfers der Betrachtung des Naturmythus 
und der aus ihm ervvachsenden religiosen Vorstellungen zu. Hier war 
nur auf die noch inmitten des Damonenkultus liegenden Ausgangs- 
punkte und Ursprungsformen dieser folgenreichen Entwicklung hin- 
zuweisen. 

h. Nachwirkungen der Vegetationskulte in Brauch nnd Sitte. 


Wie die Kultur des Bodens den ersten entscheidenden Schritt zur 
Kultur uberhaupt bezeichnet, so scheinen auch keine andern Er- 
innerungen so fest zu haften, wie jene, die an die friihesten Formen 
der Bearbeitung des Bodens und an die Vorstellungen gekniipft sind, 
die sich der primitive Mensch von dem Keimen und Wachscn der 
Saaten und von den Einfliissen gemacht hat, von denen das Gedeihen 
seiner durch eigene Arbeit dem Boden abgerungenen Nahrfriichte 
abhangt. Wie kommt es aber, so kann man fragen, daB gerade 
hier die primitive!! Vorstellungen und die an sie gebundenen Kulte 
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wohl langer als irgendwo sonst, wenn auch zuletzt in ganzlich ver- 
anderten Formen, in dem Gedachtnis einer jcnen Anfangen langst 
entwachsenen Kultur nachwirken? Sichtlich sind es zweierlei Be- 
dingungen, die bei dieser Langlebigkeit der Agrarkulte und ihrer 
Uberlebnisse zusammenwirken. Auf der einen Seite sind es die un- 
berechenbaren, von der eigenen Tatigkeit ganzlich unabhangigen 
Gliicksfalle, die auf diesem Gebiet mehr wie auf jedem andern den 
Menschen dazu drangen, nicht der eigenen Arbeit, sondern der Gunst 
oder Ungunst damonischer Machte Erfolg wie Miflerfolg seiner Be- 
miihungen beizumessen. Fiir den primitiven Ackerbau stehen da- 
her die Zufalle des Wetters dicht neben dem unabwendbaren Anfall 
der Krankheit. Dort wie hier sind es Damonen, von denen alles 
Unheil, von denen aber in diesem Fall auch alles Heil kommt. 
Diese doppelseitige Natur der Ackerdamonen erhebt sie alsbald 
auf eine hohere Stufe. Nun gilt es nicht blofl mehr, iibelwollende 
Geister fernzuhalten, sondern im Vordergrund steht das entgegen- 
gesetzte Motiv: die wohltatigen Geister der Fruchtbarkeit und des 
Wetters giinstig zu stimmen, denen, die in den Saaten selbst tatig 
sind, bei ihrer Arbeit zu Hilfe zu kommen, und die himmlischen Da¬ 
monen, die dem Boden Regen und Sonnenschein spenden, zur Tatig¬ 
keit anzufeuern. Auf der andern Seite ist die Arbeit des Ackerbauers 
nach Raum und Zeit die unvcranderlichste. Auch die Beihilfe der 
domestizicrten Ackertiere und die Verbesserung der Ackergerate hat 
die Abhangigkeit der Arbeit des Landmannes von der Gunst und 
Ungunst des Wetters so wenig wie die Beziehungen von Saat und 
Ernte zum Wcchsel der Jahreszeiten wesentlich geandert. So be- 
gleiten denn Saat-, Ernte- und Sonnenwendfeste die Kultur des Bodens 
von ihren fruhesten Anfangen an. Alle diese Feste sind urspriinglich 
Zauberkulte, die, so lange nur der Aussaat eine gewisse Pflege ge- 
widmet wird, wahrend alles andere der natiirlichen Triebkraft des 
Bodens selbst iiberlassen bleibt, vor allem den Damonen des frucht- 
baren Bodens selbst gelten, denen der Mensch in phallischen Tanzen 
und andern Fruchtbarkeitszeremonien als ihr Heifer sich zuofesellt. 
Zwei Ursachen bedingen dann die allmahliche Umkehrung dieses 
Verhaltnisses: die eine besteht in der in den Vordergrund tretenden 
Macht der himmlischen Vegetationsdamonen, die andere in den 
grofleren Anspriichen, die an die eigene Feldarbeit gestellt werden. 
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Jctzt ist es daher nicht mehr der Mensch, der die Tatigkeit der Feld- 
damonen anregt, sondern diese vverden die unsichtbaren Pletfer des 
Ackerbauers bei seiner Arbeit, und die Himmelsdamonen wandelt er 
unter dem Drang der namlichen Vorstellung ebenfalls in helfende 
Geister um, die ihm, wenn die Ackerkulte mit dem Ahnenkultus ver- 
schmelzen, zu hilfreichen Ahnen werden, die sich hinter den Wolken 
verbergen. 

Alle diese Vorstellungen verschwinden nun im allgemeinen in 
riickwarts gekehrter Ordnung, und zugleich verschwinden, nur er- 
heblich langsamer, die an sie geknupften Kulte. Die zuletzt ge- 
kommenen Vegetationsdamonen, die himmlischen, treten am friihesten 
zuriick, indem die Himmelsgotter sie ablosen, deren umfassenderer 
Machtbereich sie der ausschlieBlichen Fiirsorge fiir den Boden ent- 
riickt. Ungleich beharrlicher sind die Damonen des Ackers selbst, 
die als spukhafte Gestalten, ahnlich den sonstigen in Wald und Feld 
schweifenden Wesen, aus denen sie wahrscheinlich hervorgegangen 
sind und mit denen sie zuweilen wieder zusammenflieflen, bis in eine 
spate Kultur hineinreichen. Darin folgcn solche Geister wie der Korn- 

bock, die Kornmutter und ahnliche, wie sie sich noch in den Glauben 

I 

der Gegenwart erstrecken, wiederum dem allgemeinen Prinzip, daB 
die primitivsten mythologischen Vorstellungen am langsten dauern, 
weil die Bedingungen zu ihrer Neubildung und darum auch die zur 
Erhaltung ihrer Tradition bestehen bleiben, wie sehr sich auch die 
sonstigen mythologischen und religiosen Elemente verandern mogen, 
mit denen sie sich verbinden konnen. 

Von diesem Fortleben der Vegetationsdamonen selbst 
scheidet sich nun das ihrer Kulte in charakteristischer Weise. 
sind vor allem beharrlicher als jene. Denn in ihnen hat sich nicht 
bloB die Erinnerung an die kleinen und fliichtigen Gestalten der 
fruchtbaren Erde selbst erhalten, sondern neben diesen und mehr als 
sie leben namentlich in den groBeren Saat-, Ernte- und Sonnenwend- 
festen die Himmelsdamonen fort, wie das die weit verbreiteten Nach- 
klange des alten Wasser- und Feuerzaubers bezeugen. Doch dabei 
haben zugleich diese Kulte einen so eingreifenden Bedeutungswandel 
erfahren, daB von ihrcm urspriinglichen Inhalt fast nichts iibriff ge- 
blieben ist als die auBere Bindung an eine bestimmte Jahreszeit oder 
an gewisse mit der Feldarbeit, namentlich der Einbringung der Ernte, 


unter- 
Sie 
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regelmaftig wiederkehrende Vorgiinge, wahrend die Kulte selbst zu 
reinen Aufterungen der Festfreude geworden sind. Wenn trotzdem 
auch solche Brauche, wie die Wassertaufe des Regenmadchens oder 
die Verbrennung des Strohmannes im Friihjahr, die verschollenen 
Kulte, auf die sie zurtickweisen, lange iiberdauert haben, so liegt die 
allgemeine Bedingung hierzu schlieftlich in der einer jeden eindrucks- 
vollen Handlung eigenen und sie ungleich mehr als die fkichtigere 
Vorstellung gegen den Untergang schiitzenden Tendenz zur Wieder- 
holung. Eine Vorstellung schwindet, wenn ihre Entstehungsbedingungen 
aufhoren wirksam zu sein. Eingeiibte Handlungen wiederholen sich 
aber schon im individuellen Leben, auch wenn sie zwecklos geworden 
sind, gewohnheitsmaftig, ohne daft man sich iiber ihre Ursachen 
Rechenschaft gibt. Wo solche Handlungen Bestandteile einer gemein- 
samen Sitte werden, da schieben sich ihnen nun, wenn die Motive, 
aus denen sie urspriinglich hervorgegangen waren, verblassen, neue 
Motive unter, die nach den allgemeinen Gesetzen des assimilativen 
Bedeutungswandels zuerst zu dem ursprlinglichen Motiv hinzugetreten 
sind und dann eventuell abermals mit weiteren Motiven sich verbinden 
konnen, um schlieftlich die Handlung, ohne daft sie wesentliche An- 
derungen ihrer Form zu erfahren braucht, in vollig neuer Bedeutung 
zuriickzulassen 1 ). Was gegeniiber den analogen Vorgangen der Sprache 
diesen Bedeutungswandel im Gebiet der Sitte zu einer so augenfalligen 
Erscheinung macht, das ist jedoch der Umstand, daft sich die auftere 
Handlung, die eine ahnlich relativ bleibende Form ist wie der Laut- 
bestand eines Wortes, in diesem Fall zu ihrem Bedeutungsinhalt weit 
weniger indifferent verhalt wie der Laut zum Begriff. Hier ist der 
Laut ein bloftes aufteres Symbol fiir den neuen Inhalt geworden, 
dem wir als solchem iiberhaupt keine Bedeutung mehr beilegen. 
Der Handlung dagegen und besonders der mit einer gewissen aus- 
drucksvollen Feierlichkeit vorgenommenen Kulthandlung [haftet eine 
niemals ganz zu verwischende Beziehung auf irgendeinen Bedeu- 
tungsinhalt an. Ist dieser der Feier selbst abhanden gekommen, 
so bleibt daher die Form einer solchen vormaligen Kulthandlung 
als ein aus dem nachsten noch in das Bewufttsein fallenden An- 
laft nicht zu erklarender Ausdruck stehen, der als ein fortdauerndes 


x ) Vgl. Band I, n, S. 517 ff. 
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Ratsel empfunden wird. In solchen Fallen ist dann stets die Ge- 
fahr vorhanden, daft man die Handlung, um sie einigermaflen 
verstandlich zu machen, aus untergeschobenen Motiven interpre- 
tiert, die mit den unmittelbaren Anlassen in irgendeine symbolische 
Bcziehung gebracht vverden. In diesem Sinne sind die Brauche der 
aus heidnischer Zeit iiberkommenen Oster- und Sommerfeuer auch 
von der mittelalterlichen Kirche umgedeutet, sie sind aber auDerdem 
gleichzeitig dem christlichen Kultus assimiliert worden. So bezog 
man den Feuerzauber beim Sonnenwend- oder Osterfest auf das Licht, 
das durch Jesus in die Welt gekommen sei (Ev. Joh. i, 5—9); in dem 
Wasserzauber sail man eine Nachahmung der christlichen Taufe usw. 
Die Grundlage zu diesen Umdeutungen bildet eine andere, urspriing- 
lichere Assoziation, die vvahrscheinlich schon in die vorchristliche 
Entwicklung dieser Brauche liineinreicht. Der Wasser- und der Feuer¬ 
zauber erinnerten an die beiden Formen der Lustration (S. 319), und 
sie kamen dadurch in ein Verhaltnis der Nebenordnung, das ihnen 
urspriinglich fern lag. Wahrscheinlich erst hierdurch ist dann auch 
jene iibereinstimmende Beziehung beider auf den Wechsel der Jahres- 
zeiten vermittelt worden, die wenigstens dem Wasserzauber vjdllig 
fremd gewesen war. VVenn beim stiddeutschen Sommertagsfest der 
Winter als Strohmann und der Sommer in griinem Laubgewand durch 
die Gassen ziehn, so ist hier das Resultat dieses fortschreitenden 
Bedeutungswandels klar ausgepragt. Niemand denkt dabei mehr 
daran, dab die beiden symbolischen Gestalten urspriinglich iiberhaupt 
nichts miteinander gemein hatten, und dab sie einst keine scherzhaften 
Symbole, sondern Wirklichkeiten von sehr ernsthafter Bcdeutunp* £e- 
wesen sind. In Wahrheit ist der im griinen Laubgewand einher- 
ziehende Knabe der direkte Abkommling des Vegetationsdamons der 
Felder, wahrend der neben ihm einherschreitende Strohmann sejnen 
Ahnherrn in dem als Reprasentanten der alt gewordenen Sonne vom 
Berg zum Tal gewalzten brennenden Baum oder in noch fcrnerer 
Vorzeit in dem im Feuer geopferten Menschen hat. Wo irgend diese 
Brauche ihrem Ursprung naher blieben, da trennen sie sich daher 
auch heute noch, und die langere Lebensdauer der Ackerdamonen 
bewahrt sich zugleich darin, daD uns der Wasserzauber noch immer 
in Formen begegnet, bei denen zwar die Vorstellung des Damons 
verblaDt, die des Zaubers aber geblieben ist, wahrend das vom Feuer- 
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zauber nicht mehr gilt. Wenn noch jetzt in Masuren, Rumanien 
und andern Ackerbaulandern Osteuropas bei der Ernte die letzte vom 
Felde heimkehrende Magd mit einem Kranz von Ahren geschmiickt 
ist und an der Tur des Hauses von dem andern Gesinde iiber und 
liber mit Wasser begossen wird, so ist es zwar langst vergessen, daB 
dereinst einmal in dieser Magd der Vegetationsdamon verkorpert ge- 
dacht wurde; aber der Glaube, daB das BegieBen mit Wasser ein 
Zauber sei, der das Gedeihen der nachstjahrigen Ernte verbiirge, ist 
erhalten geblieben 1 ). Das Sonnenrad oder der als Reprasentant der 
aiten Sonne verbrannte Strohmann dagegen ist schlieBlich zu einem 
bloBen Freudenfeuer geworden, das selbst von den Mythologen 
hochstens als ein Symbol des Laufes der Sonne gedeutet wird. Eine 
Bestatigung dieser Auffassung sieht man meist auch darin, daB das 
aitheidnische, durch Reiben eines Stabes in einer Holzscheibe ent- 
ziindete Notfeuer, das mit der sich anschlieBcnden Zeremonie des 
Rollens der brennenden Scheibe wahrscheinlich der Vorlaufer der 
Mai- und Johannisfeuer gewesen ist, unverkennbar ein solcbes Symbol 
zu sein scheint 2 ). Aber da nach nordischer Uberlieferung die Ent- 
ziindung des Notfeuers dereinst von dem Vcrbrennen einer Puppe in 
Menschengestalt begleitet war und eine solche Verbrennung iiberdies 
auch unabhangig als feierlicher Brauch geiibt wurde, wo die Tradition 
des Notfeuers nicht bestand, so spricht alles dafiir, daB hier, ahnlich 
wie dereinst in Mexiko, beide Akte, die Verbrennung eines Menschen 
oder einer ihn darstellenden Figur und die Entziindung eines neuen 
Feuers nach der aiten Sitte der Feuerbohrung, nebeneinander her- 
gehende Teile einer und derselben Zeremonie darstellten, die den 
Untergang der aiten und die Geburt der neuen Sonne nachahmten, 
um durch diesen Zauber den Segen der neuen Sonne flir die Felder 
zu gewinnen. In der Tat vermag nur ein praktisches Interesse, wie 
es dem Zweck einer solchen Zauberhandlung zugrunde liegt, Kult- 
formen wie diese hervorzubringen. Als solche Symbole, die rein nur 
um ihrer selbst willen da sind oder bloB die anschaulichc Darstellung 
der wahrgenommencn Himmelserscheinungen bezwecken, entstehen 
Kulthandlungen iiberhaupt nicht. Nur der Wille, durch diese Vor- 


*) Mannhardt, Wald- und Feldkulte, I, S. 214. 

2 ) A. Kuhn, Die Herabkunft des Feuers, 1859, S. 50. Mannhardt, a. a. O. S. 518 fT. 





Die Seelenvorstellungen. 


456 


fiihrungen ein ersehntes Ziel zu gewinnen, kann sie erzeugen. Dieser 
Wille findet aber hier, wie bei dem Wasserzauber, sein Substrat in 
der Vorstellung, daB die Nachbildung eines Vorganges auf den Vor- 
gang selbst fordernd einwirke, ebenso wie der Mensch, der mit den 
Attributen einer damonischen Macht ausgeriistet ist, etwas von der 
Gewalt, die dieser Macht beiwohnt, in sich selbst ftihlt. Daruin wird 
der in das Feuer geworfene Mensch zum Feuerdamon, und der Priester, 
der das Notfeuer entztindet, hilft mit bei der Entstehung der neuen 
Sonne. Nach dem ganzen Charakter solcher primitiver Zaubervor- 
stellungen, wie nicht minder nach dem der Naturerscheinungen, mit 
denen sie zusammenhangen, ist es daher wahrscheinlich, daB beide 
Handlungen urspriinglich nur verschiedene Darstellungen eines und 
desselben Vorgangs waren. Die alte Sonne wird zur neuen, indem 
sie sich wieder entziindet: so ist der im Feuer geopferte Mensch wohl 
ein Reprasentant beider Phasen dieses Vorgangs, wahrend die be- 
gleitende Feuerbohrung die zweite, wichtigere, allein wiederholt. Eine 
solche Verdoppelung der Kultsymbole ist gerade bei den aus dem 
Naturmythus entwickelten Kulten, in die ja diese Zeremonien iiberall 
schon hineinreichen, eine haufigc, aus der komplexcn Beschaffenheit 
der oft zu verschiedener Zeit entstandcnen Bestandteile wohl erklar- 
liche Eigenschaft. (Vgl. Kap. V.) 


i. Urspriingliche Ubereinsti mm ungen und Wanderungen 
der Vegetationskulte. 

Indem die Vegetationsdamonen in ihrer eigentiimlichen Doppel- 
stellung irdischer und himmlischer Vegetationsgeister immer noch 
bis zu einem gewissen Grade an der allgemeinen Gleichformigkeit 
der Seelen- und Damonenvorstellungen teilnehmen, und indem die 
Vegetationskulte infolge der iiberall wiederkehrenden Beziehungen 
zur Feldarbeit und zum Weclisel der Jahreszeiten einen relativ 
konstanten Charakter bewahren, erklaren sich hieraus im allgemei¬ 
nen zureichend die groBen Ubereinstimmungen, die sich in diesem 
Gebiet mythologischer Vorstellungen und kultischer Handlungen so- 
wie ihrer Uberlebnisse unter sonst vollig abweichenden Bedingungen 
der Kultur vorfinden. So lange sich nun der Nachweis solcher 
Ahnlichkeiten auf Volker beschrankt, zwischen denen ein Zusam- 
menhang der Abstammung oder seit friiher Zeit ein reger Verljehr 
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bestand, kann immer auch dem Gedanken Raum gegeben werden, 
die Ubereinstimmungen seien entweder ein uralter, noch in einstiger 
Gemeinschaft entstandener Besitz, oder sie seien von einem Volk zum 
andern gewandert, ohnc dab sich mehr ein bestimmter Ausgangs- 
punkt fiir sie nachweisen liebe. In der Tat war dies der Gesichts- 
punkt, unter dem W. Mannhardt zunachst seine verdienstvolle Samm- 
lung der Vorstellungen und Brauche unternahm, die mit den einstigen 
Wald- und Feldkulten der germanischen Stamme zusammenhangen, 
und in denen sich ihm die iiberraschendsten Analogien mit den Uber- 
lieferungen ihrer Nachbarvolker wie mit den entsprechenden Kulten 
des griechischen und romischen Altertums darboten 1 ). Aber dieser 
unermiidliche Forscher selbst wurde schon gegen Ende seines Lebens 
an der Tragweite, die in diesem Fall die Wanderhypothese zu ge- 
winnen schien, irre, nicht weil sich der Ubereinstimmungen zu wenige, 
sondern weil sich ihrer allzu viele ergaben. Die weitere Erschliebung 
etlinologischer Quellen hat in der Tat diese Vermutung in unvorher- 
gesehenem Mabe bestiitigt. Wohl machen auch hier die Eigentiim- 
lichkeiten der Rasse und der spezifischen Kultur ihre Rechte geltend. 
Diese pflegen sich jedoch wiederum nur in den besonderen Farbun- 
gen zu aubern, die sie iiberall den primar aus iibereinstimmenden 
Motiven entspringenden Erscheinungen mitteilen. In diesen Grund- 
motiven dagegen bewahren jene eine Gleichformigkeit, wie sie, auber 
in den allgemeinen Seelen- und Geistervorstellungen, kaum auf einem 
andern mythologischen Gebiete sich wiederfindet. Wenn die Regen- 
priesterschaft der Zunis mit Lchmmasken bekleidet an den Hausern 
voruberzieht, um von den Dachern aus mit Wasser begossen zu 
werden, und wenn in europaischen Landern eine von der Ernte heim- 
kehrende Magd oder ein anderes, mit Ahrenkranz und Laub ge- 
schmiicktes Madchen mit Wasser besprengt oder in einen voriiber- 
fliebenden Bach getaucht wird, so sind das Brauche, die jedesmal 
ihre sehr bestimmte lokale Farbung tragen, die aber bis auf die 
Lehmmaske und den Erntekranz, die beidemal die Begossenen als 
die Reprasentanten der irdischen Vegetationsdamonen charakterisieren, 


J ) Man vergleiche den interessanten Bericht, den Mannhardt selbst im Vorwort 
zum zweiten Bande seiner »Wald- und Feldkulte< (S. XXVII ff.) iiber die Entwicklung 
seiner Studien gibt. 
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iii allem Wesentlichen ubereinstimmen. Wenn ferner bei deni nor- 
dischen Sonnemvendfest durch die Feuerbohrung das Notfeuer ent- 
ziindet wird, um damit eine Strohpuppe zu verbrennen, und wenn im 
alten Mexiko bei deni gr often Fest der Feuerbohrung das entziindete 
Holz auf die Brust eines im Feuer zu verbrennenden Mensclien auf- 
gesetzt wurde, so scheint hier nur der eine Tcil dcr Zercmonie furcht- 
bare Wirklichkeit geblieben zu sein, der dort in deni stellvertretenden 
Strohmann bloft noch angedeutet wird. Der Sinn ist aber offenbar 
in beiden Fallen derselbe. Solchc Kulte brauchen also nicht zu wan- 
dern, weil sie aus denselben Grundmotiven heraus iiberall unabhangig 


entstehen konnen. Immerhin konnen die besonderen Aufterungs- 
formen der Motive wandern, wo immer die Wege dazu often stehen. 
Wie in alien andern ahnlichen Fallen, so wird aber auch hier nicht 
die Ubereinstimmung der Grundmotive, sondern umgckchrt die der 
verhaltnismaftig gleichgiiltigeren Nebenbestandteile auf cine singulare 
Entstehung und demnach auf eine auftere Ubertragung zu beziehen 
sein. Wenn z. B. der oben erwahnte Erntebrauch der Wassertaufe 
des Regenmadchens in Ostpreuftcn wie in Rumanien, Ungarn und 
andern europaischen Landern in der vollig ubereinstimmcnden Form 
vorkommt, daft eine der letzten vom Felde heimkehrenden Arbeite- 
rinnen mit einem Erntekranz geschmiickt und dann beim Eingang in 
das Haus von deni iibrigen Gesinde mit der Wassertaufe empfangen 
wird, so werden wir schwerlich annehmen, daft der Brauch in dieser 
speziellen Form in jedem dieser Lander autochthon entstanden sei. 
Aber er konnte sich um so leichter von einem Gebiet auf das ahdere 
ausbreiten, je mehr ihm bereits verwandte Anschauungen und ahn- 
liche Sitten entgegenkamen. So greifen hier, wie in andern Gebieten 
des Seelcn- und Damonenglaubens, iiberall gleichartige Anlagenj ihre 
Auspragung in Brauch und Kultus und der Verkehr der Volker in- 
einander ein. Indem aber der Einfluft des letztercn durch die schon 
ursprunglich bestehende Ubereinstimmung untdrstiitzt wird, kann es 
kommen, daft schlieftlich in dem Wettstreit der verschiedenen Aus- 
drucksformen eines Brauches eine bestimmte obsiegt, der innere und 
auOcrc Bedingungen fordernd entgegenkommen. 
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5. Die Schutzdamonen der einzelnen Kulturgebiete. 

a. Allgemeiner Charakter der Kulturdamonen. 

Wo immer uns Zeugnisse fiir die Entwicklung des Damonen- 
glaubens zu Gebote stehen, da bietet sich als die urspriinglichste 
Gestalt die des bosen Damons, der aus den Affekten der Furcht 
und des Schreckens geboren ist. Bis in die Anfange des Seelen- 
glaubens reicht diese Gestalt zuriick, an die uns noch heute der all- 
gemeine Ausdruck des Damonischen zunachst zu erinnern pflegt. 
Die Furcht, die der Tod dem Naturmenschen einfloflt, setzt sich ihm 
in die verderbenbringende Macht der Seele des Toten um. Krank- 
heit und anderes MiOgeschick gelten ihm als das Werk iibelgesinnter 
Damonen oder einer Behexung, die ein iiber damonische Krafte ge- 
bietender Feind ihm angetan hat. In dem Gespcnster- und Zauber- 
glauben behauptet bis in die Gegenwart dieser unheimliche Charakter 
des Damonischen seine Herrschaft, und mit blutigen Lettern hat der 
Teufels- und Hexenwahn die Gestalt des bosen Damons in die Kultur- 
geschichte der vergangenen Jahrhunderte eingetragen. 

Allmahlich jedoch hat sich aus diesem dunkeln Reich die lichtere 
Gestalt des Schutzdamons erhoben. Wohl geht auch sie schon 
auf friihe Anfange zuriick. Leise klingt bereits im primitiven Seelen- 
kult neben der freilich iiberwiegenden Furcht auch das Vertrauen auf 
die Hilfe der Verstorbenen in Kampf und Not an. Doch zu ihrem 
eigentlichen Leben erwachen solche Hoffnungen erst im Gefolge jener 
Metamorphosen der Psyche, denen das Seelentier entstammt. Indem 
die lebendige Gegenwart des Tieres iiber die nur in rasch ver- 
schwimmenden Erinnerungen fortlebenden Geister der Toten den Sieg 
davontragt, wird der Kultus der Totemtiere zur hoher entwickelten 
Form eines Seelenkults, aus welchem, nachdem das Bild des Tier- 
ahnen allmahlich verblaftt ist, der eigentliche Ahnenkult hervorgeht, 
der nun jene Idee des Schutzdamons in die menschliche Form iiber- 
tragt und weiterbildet. In dem Totemtier ist zum erstenmal der Schutz- 
damon aus einem augenblicklichen Heifer in der Not als Beschiitzer 
der Sippen, der Geschlechter und schlieOlich der Einzelnen zu einem 
dauernden Kultusobjekt geworden, das die verschiedenen Lebensge- 
biete mit ihren mannigfach iibereinandergreifenden Interessen vereinigt. 
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Auf dieser Grundlage bringt dann der Ahnenkult die Ausbildung der 
aus Horde und Sippe sich aussondernden Einzelfamilie und der gleich- 
zeitig iiber jenen sich erhebenden und sie allmahlich zuriickdrangenden 
Stammesgemeinschaft in iiber- und nebeneinander geordneten Kultus- 
verbiinden zum Ausdruck, deren jeder seiner besonderen Schutzmachte 
bedarf. So treten hier den Vorfahren des Familienkults die Urvater 
des Volkes und die Heroen in einem offentlichen Kult gegeniiber. 
Einen letzten entscheidenden Schritt auf dem Wege dieser Entwick- 
lung bezeichnet endlich die mit der Entstehung fester Siedelungen 
hervortretende Herrschaft der Vegetationskulte. In ihnen verbinden 
sich die zwei Motive, die von nun an fur die Kultur wie fiir den 
Kultus die machtigsten bleiben: der Boden, der dem Einzelnen 
Sicherheit und Unterhalt gewahrt, mit dem er sich selbst, gleich den 
Baumen, den Bergen und Tieren der Landschaft eins fiihlt, und die 
Stellung im Leben, die Arbeit und der Beruf, die ihn an diesen 
Boden fesseln. Hieraus entspringt nun vermoge des gleichen Zu- 
sammengehens von Kultus und Kultur, das die Kulte der Totem- 
tiere und der Vegetationsgeister entstehen lieO, eine fortschreitende 
Ausbreitung der Schutzdamonen iiber alle Lebensgebiete. So ent- 
wickelt sich, der Schcidung der Kulturgiiter folgend, eine 1 Fiille 
schiitzender Geister, die sich zunachst, ahnlich den Menschen, in 
einzelne Berufe teilen und schliefilich aucli noch die verschiedenen 
Seiten und Akte menschlicher Tatigkeit oder die Werkzeuge, mit 
denen diese geiibt wird, die Statten, an die sie gebunden ist, in 
ihren besonderen Schutz nehmen. So geht jener Tendenz, die wir 
schon bei den Vegetationskulten sich regen sahen, unter dem vor- 
herrschenden EinfluD der Himmelsdamonen sich mehr und mehr 
iiber andere Lebensgebiete auszudehnen und dadurch die Damonen 
in Gotter umzuwandeln, eine andere von entgegengesetzter Richtung 
parallel: sie ist auf eine Vermehrung der schiitzenden Geister ge- 
richtet, die dem Menschen in alien seinen Handlungen und Schick- 
salen zur Seite stehen, und die, da sie ihm naher sind als die Gotter, 
niemals ganz durch diese verdriingt werden. 

Indem nun aber unter dem Einflufi dieser Damonen, wie das 
ebenfalls schon die Vegetationskulte zeigen, die Idee des Schutzes 
durch iibermenschliche Wesen eine steigende Macht gewinnt, helfen 
die Damonen selbst mit bei der Entstehung der Gottervorstellungen. 
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Die Eigcnschaft, die auch den Gotterglauben iiber die Geister- und 
Zaubervorstellungen des niederen Animismus erhebt, das Vertrauen 
auf das Walten heilbringender Machte, sie verdanken die Gotter 
wesentlich den Schutzgeistern, in die sich unter dem drangenden 
Wunsch nach Hilfe die furchterregenden Damonen der Vorzeit zum 
groften Teil umgewandelt haben. Seinen entscheidenden Ausdruck 
findet dieser Wandel der Anschauungen wieder im Opfer, das in 
seinen bciden vollkommeneren Gestaltungen, als Siihnopfer und als 
Bitt- und Dankopfer, erst in dieser Region des Glaubens an schiitzende 
Damonen entstehen kann, uni sich dann von ihnen aus auf die Gbtter 
zu iibertragen. Denn es ist der BegrifT des Schutzes in seiner iiber 
alle Lebensverhaltnisse sich erstreckenden Bedeutung, der beide 
Opferformen, nachdem die eine aus den totemistischen Tabuvor- 
stellungen, die [and ere aus den Vegetationskulten erwachsen ist, zu 
zusammengehorigen, einander erganzenden Bestandteilen der Opfer- 
idee erhebt. Darum vereinigt von jetzt an das Opfer mehr und mchr 
die beiden Zwecke: es will den Schutz der Damonen gewinnen oder, 
wo sich dieser schon wirksam erwiesen jhat, ihn fiir die Zukunft 
sichern; und es will die Schuld siihnen, durch die der Anspruch auf 
solchen Schutz verscherzt sein konnte. Im ersteren Sinne ist es Bitt- 
und Dankopfer, im zweiten ist es Siihnopfer. Diesen zwei Seiten der 
Opferidee entspricht zugleich die doppelseitige Natur der Damonen 
selbst. Diese vereinigen nun das Wesen der guten, segenspendenden 
und der bosen, furchterregenden in sich. Sie schiitzen den Treucn, 
der sich ihnen dienstbeflissen erweist, und sie schrecken den Un- 
getreuen, der sie vernachlassigt oder Schuld auf sich ladt. So wurzeln 
im Boden dieses iiber alle Lebensgebiete sich erstreckenden Damonen- 
glaubens die beiden wichtigen Begriffe der Frommigkeit und der 
Gerechtigkeit: die erstere als die vornehmste Eigenschaft des 
Glaubigen selbst, die zweite als eine solche der iiber ihm walten- 
den und ihn schiitzenden Machte. Ihre Ausbildung gewinnen diese 
Eigenschaften erst in dem Opferkultus und in den aus der Assi¬ 
milation der Damonenvorstellungen durch den Natur my thus ent- 
wickelten Gottervorstellungen. Aber die Anfange dieser religiosen 
Entwicklung liegen doch bereits inmitten der Damonenvorstellungen 
selbst in der Verschmelzung der beiden Opfermotive und in der da- 
mit Hand in Hand gehenden Ausbildung der doppelten, gleichzeitig 
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die Affekte der Furcht wie der Hoffnung in sich schlieftenden Natur 
der Damonen. 


b. Verhaltnis der Schutzdamonen zu den Gottern. 

Nun liegt die Frage nahe, ob ein Damonenkultus dieser Art nicht 
schon in alien wesentlichen Stricken den Charakter einer Religion, 
und ob demzufolge nicht auch die Schutzdamonen den von Got¬ 
tern besitzen. Man wird die erste dieser beiden Fragen unbedingt 
mit ja beantworten konnen. Dafi hier, ebenso wie bereits in den 
Tabubrauchen und in den Vegetationskulten, bedeutsame Anfange 
religioser Entwicklung vorliegen, wird nicht zu leugnen sein. Aber 
damit ist die zweite Frage doch nocli keineswegs ebenfalls bejahend 
beantwortet. Denn eben hier zeigt es sich zum erstcnmal deutlich, 
daft die Begriffe Religion und Gott nicht notwendig zusammenfallen. 
Will man den Gottesbegrifif nicht ins unbestimmte verflrichtigen, so 
wird man vielmehr an drei Merkmalen festhalten mrissen, an die er 
nach MaOgabe der ihm in der Mythologie der alten Kulturvdlker 
gewordenen Ausbildung iiberall gebunden ist: das sind die Merkniale 
der Personlichkeit, der iibermenschlichen Macht und des iiber- 
weltlichen Daseins. 

Die erste dieser Eigenschaften, die Personlichkeit, teilt der 
Gott mit der individuellen Seele. Wie diese an den einzelnen 
menschlichen Korper gebunden ist, so ist auch die Vorstellung des 
Gottes im allgemeinen die einer korperlichen, sinnlichen Personlich¬ 
keit. Neben diesen sinnlichen Attributen ist es aber das bestinimt 
ausgepragte, auf gewissen konstanten geistigen Eigenschaften be- 
ruhende Wesen, was dieser Personlichkeit des Gottes erst ihre spe- 
zifische Eigenart und ihren Wert verleiht; und diese Eigenart ist 
es, durch die sich die Personlichkeit des Gottes als eine menschen- 
ahnliche, aber tibermenschliche darstellt, oder durch die der Gott 
zum unerreichbaren menschlichen Ideal wird. Dazu kommt 
dann noch als dritte Eigenschaft, die jedoch nicht durchgangig 
festgehalten ist, daher sie auch durch die hier stattfindenden Ab- 
weichungen eine gewisse Unsicherheit der Begrenzung mit sich ftihren 
kann, der Aufenthalt in einer jenseitigen Welt. Hierbei wird 
diese in der Regel als eine iiberirdische, himmlische gedacht; unter 
dem EinfluB mannigfacher Motive kann sie aber auch zu einer unter- 






Die Schutzdamonen der einzelnen Kulturgebiete. 


4^3 


irdischen, oder sie kann zu einer Wohnung auf hohen Bergen oder 
jenseits des Meeres werden. Immer jedoch bleibt sie eine fiir den 
Menschen wahrend seines irdischen Lebens unerreichbare. 

Von diesen drei Merkmalen ist nun bei alien jenen Schutzdamonen 
der Orte, Landschaften und menschlichen Lebensgcbiete nur ein ein- 
ziges zu finden: das der liber men sell lichen Mac lit. Wie bei den 
niederen damonischen Wesen des Seelen- und Fetischkults ist auch 
sie als eine zauberhafte gedacht, weshalb denn die Gebets- und 
Opferkulte noch fortan trotz der Entwicklung des Stihn- und Bitt- 
opfers zum Toil den Charakter des Gegenzaubers an sich tragen. 
Bleibt trotzdem in dieser Beziehung die Verwandtschaft mit den 
Gottervorstellungen unverkennbar, so entbehren nun aber auch diese 
Damonen ganz und gar des personlichen Charakters, und sie leben 
und wirken nicht in einer iiberirdischen, sondern in der irdischen 
Welt, an den Orten, die sie behiiten, und inmitten der Menschen, 
denen sie als Schutzgeister zur Seite stehen. Am meisten nahern 
sich hier noch die individuellen Schutzdamonen, wie die Genien der 
Einzelpersonen bei den Romern oder auf einer friiheren Stufe die 
in einem Tier verkorpert gedachte Buschseele, den personlichen 
Wesen (S. 244). In diesem besonderen Falle ist aber der Damon 
immer in einem gewissen Grade zugleich eine Verdoppelung der 
Personlichkeit selbst, deren Beschiitzer er ist. Dagegen bleiben alle 
andern Schutzdamonen im ganzen ebenso unbestimmte Gestalten wie 
die Spukdamonen, aus denen sie wahrscheinlich hervorgegangen sind, 
und in die sie sich schlieblich, wenn sie ihre Bcdeutung fiir das mensch- 
liche Leben an die Himmelsgotter abgegeben haben, wohl auch wieder 
zuruckverwandeln konnen. Nie werden sie, solange nicht unter der 
riickwirkenden Macht der Gottervorstellungen und insbesondere auch 
unter dem Einflufl der bildenden Kunst eine spatere Individualisierung 
eingetreten ist, als fest umrissene Wesen, sondern entweder als korper- 
lose Scliatten oder als giinzlich unsichtbare, nur an bestimmten Orten 
weilende und die Menschen, die ihrem Schutz unterstellt sind, un- 
sichtbar und unhorbar bcgleitende Geister gedacht. Sie iibertrefifen 
in dieser Vergeistigung vielfach noch die Gespenster, und es mag 
sein, dab sich der BegrifF des korperlosen Geistes am friihesten im 
Anschlub an diese hoheren Damonengattungen ausgebildet hat. 
Freilich aber ist es nicht blob die Korperlosigkeit, die sie des per- 
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sonlichen Charakters beraubt, sondern aucli der Mangel irgendwie 
ausgepragter individueller Eigenschaften. Sie haben schlechterdings 
nur einen Gattungscharakter, und dieser besteht eben darin, daft ihr 
Wesen vollig in dem Zvveck aufgelit, den ihnen die mythenbildende 
Phantasie gestellt hat. Der Damon des Wachstums der Kornfrucht 
tut schlechterdings nichts, als daft er dieses Wachstum fordert, der 
Schutzgeist eines Ortes betatigt sich ausschlieftlich in der Uberwachung 
desselben. So erscheinen alle diese Schutzdamonen durchaus nur als 
Personifikationen der Bitten, die man an sie richtet, und der Hoff- 
nungen, die man auf sie setzt. Eben darum entbehren sie aber der 
eigenen selbstandigen Personlichkcit, zu dcren Wesen stets ein gewisser 
Umfang frei gewahlter Tatigkeit gehort. 

So sehr nun aber dieser ganzen Klasse so gut vvie alles fehlt, um 
dem Rang der Gotter nahezukommen, so sind sie doch, wie uns 
schon die Stellung der Vegetationsdamonen gezeigt hat, die ja nur 
eine einzelne Spezies derselben sind, fiir die religiose Entwicklung 
nicht weniger wichtig wie die Gotten Sie sind es vor allem dadurch, 
daft sich innerhalb der Sphare dieser Schutzdamonen die in religioser 
Bcziehung wichtigsten Eigenschaften der Gotter selbst entwickeln. 
Im Hinblick auf diese religiose Bedeutung hat man dahcr zwigchcn 
den spezifischen Schutzdamonen und den Gottervorstellungen iiber- 
haupt keinen Unterschied mehr anerkennen wollen oder diesen min- 
destens fiir allzu unwesentlich angesehen, um eine Sonderung zu 
rechtfertigen. Dabei kamen namentlich zwei Motive, ein tatsachliches 
und ein logisches, dieser Unterordnung unter den Gottesbegriff be- 
giinstigend entgegen. Erstens gibt es tatsachlich Falle, wo die Grenze 
zwischen Damonen und Gottern zweifelhaft sein kann, weil einzelne 
Gotter in besonderen Funktionen, die ihnen zugewiesen werden, ganz 
und gar die Bedeutung von Schutzdamonen gewinnen, oder weil 
ihnen Untergotter beigegeben sind, die solche speziellere Funktio- 
nen iibernehmen. Wie nahe sich noch die homerischen Gotter mit 
den Damonen beriihren, darauf ist ja schon hingewiesen worden 
(S. 129, 363). Zwcitens glaubt man auch liier die Aufgabe einer psycho- 
logischen Entwicklungsgeschichte der mythologischen Vorstellungen 
dadurch losen zu sollen, daft man diese Entwicklung zunachst als eine 
logische auffaftt, die in regelmaftiger Verallgcmeinerung dei zu¬ 
nachst gebildeten Sonderbegriffe von den beschranktesten zu den um- 
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fassendsten Gottergestalten aufsteige. In diesem Sinne hat vor allem 
H. Usener dieses Problem behandelt. Urspriinglich ausgegangen von 
jener konstruktiven theologischen Mythologie, die die Geschichte des 
Mythus in der fortschreitenden Differenzierung eines urspriinglichen 
Monotheismus sab, hatte er sich mehr und mehr von der Undurch- 
fiihrbarkeit dieser Hypothese iiberzeugt T ). Er erkannte, dafl um- 
gekehrt, je weiter es gelinge zu urspriinglicheren Stufen zuriick- 
zugehen, um so mehr die Zahl der Kultusobjekte nicht ab-, sondcrn 
zunehme, so daft jener reine Monotheismus, den ein Schclling und 
Creuzer an den Anfang der religiosen Entwicklung gestellt, vielmehr 
das Ende derselben bezeichne. Da lag es denn nicht allzu fern, diese 
Umwalzung der Anschauungen mit den logischen Gegcnsatzen eines 
deduktiven und induktiven Fortschrittes der Erkenntnis in eine gewisse 
Analogie zu bringen. Hatte die alte Auffassung die religiose Ent¬ 
wicklung als eine immer mehr ins einzelnc gehende Anwendung des 
allgemeinen Gottesbegriffes aufgefaOt, so trat dem nun als ihr reiner 
Gegensatz die andere einer beim einzelnen beginnenden fortschreiten¬ 
den Subsumtion untcr allgemeinerc Begriffc gegeniiber, eine induktive 
Reihe, die schlieDlich bei dem allumfassenden Begriff des einen Gottes 
enden mufite. So stellte denn Usener jene Schutzdamonen einzelner 
Lebensgcbiete an den Anfang. Sie waren ihm »Sondergotter«, aus 
denen durch die Vereinigung ihrcr getrennten Funktionen schliefllich 
die eigentlichen oder personlichen Gotter hervorgehen sollten. Inso- 
fern aber in einem »Sondergott« immerhin gleichfalls ein gewisses 
Moment der Allgemeinheit nicht fehle, da er die gleiche Tatigkeit 
zu verschiedenen Zeiten ausiiben konne, stellte er noch vor die Son- 
dergotter als allerersten Anfang die »Augenblicksgotter«, bei denen 
die Manifestation einer gottlichen Kraft nur in einer momentanen 
Tatigkeit, also z. B. in einem einzelnen Blitzschlag ohne Beziehung 
auf ahnliche vorangegangene oder nachfolgende Erscheinungen, ge- 
sehen werde * 2 ). 

Usener hat eine Fiille von Belegen gesammelt, um diesen induktiven 
Fortschritt der mythologischen Begriffsbildung zu veranschaulichen, 
Belege, die ihren Wert natiirlich auch dann behalten, wenn das logische 


x ) Vgl. Teil I, S. 534 f. Daza Usener, Gotternamen, 1896, S. 273 fif. 

2 ) Usener, a. a. O. S. 75 fT., 279 flf. 

Wundt, Vdlkcrpsychologie IT, 2. 


30 




466 


Die Seelenvorstellungen. 


Schema selbst sich als unhaltbar erweisen sollte. Die im litauischen 
Volksglauben iiberlieferten altheidnischen Schutzgeister, die den Acker- 
damonen und den verschiedensten andern Lebensgebieten zugehorigen 
Wesen der altrdmischen »Indigitamenta«, endlich die in griechischen 
Gotternamen enthaltenen Hinweise auf lokal beschrankte Kulte, die 
spaterhin auf Himmelsgotter von weiterem Machtbereich iibertragen 
wurden, alle diese Zeugnisse sprechen sicherlich mehr fiir eine solche 
aufsteigende als fiir die umgekehrte absteigende Entwicklung. Nur 
die sogenannten » Augenblicksgotter* sind nicht sowohl wirkliche 
empirische Ausgangspunkte als logische Postulate. Denn daft der 
Mensch irgend einmal einen momentanen Blitzstrahl fiir ein gottliches 
Wesen und einen folgenden wiederum fiir ein anderes angesehen habe, 
ohne beide miteinander in Beziehung zu bringen, ist moglich, aber 
kaum wahrscheinlich, Jedenfalls kennen vvir keine Mythologie, die 
bis zu einem solchen Stadium zuriickreicht. Wenn dagegen auf 
primitiven Stufen in der einzelnen Waffe oder in dem einzelnen fiir 
einen Donnerkeil gehaltenen Meteorstein eine damonische Macht ver- 
korpert gedacht wird, so ist diese jedenfalls kein »Augenblicksgott«, 
da der Damon, ebenso wie in irgend einem Fetischbild, dajiernd 
darin seinen Sitz hat. Noch weniger kann die von Usener angefiihrte 
letzte Garbe, die noch in heutigen Erntebrauchen als Gabe ‘fiir die 
Wachstumsdamonen auf dem Felde zuriickgelassen wird, auf einen 
Augenblicksgott bezogen werden. Ist sie doch ein Rudiment vor- 
maliger Vegetationskulte, bei denen die Wachstumsdamonen, deren 
Wirksamkeit fiir das nachste Jahr man sich auf diese Weise sichern 
will, durchaus keine bloften Augenblicksgotter sind, wie in d 
Falle schon der weit in die Zukunft reichende Zweck beweist 
oben S. 446 f.). Darum sind nun aber iiberhaupt diese sogenannten 
Augenblicksgotter nicht von beschninkterer, sondern von allgemeine- 
rer Wirksamkeit als die Sondergotter: der Fetisch oder der Meteor¬ 
stein, den ein zufalliges Erlebnis zum Sitz zauberkraftiger Wirkungen 
macht, kann moglicherweise die allerverschiedensten Wiinsche er- 
fiillen, indes z. B. die Sondergotter der romischen Vegetationskulte 
jeder sein eng begrenztes Feld der Tatigkeit hatte, das nur einen 
kleinen Teil der an die Kultur des Bodens 
umfaftte. 

So wenig die Bildung der Gottervorstellungen ein Erkenhtnis- 
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Die Schutzdamonen der einzelnen Kulturgebiete. 


467 


prozefl oder einem solchen auch nur im geringsten ahnlich ist, 
ebensowenig lassen sich daher diese Vorstellungen in eine logische 
Ordnung bringen, die mit dem Fortschritt von konkrcten Einzel- 
begriffen zu allmahlich umfassender werdenden Allgemeinbegriffen 
iigend etvvas zu tun hat. Das geht im Grundc schon daraus hervor, 
dafi jene sogenannten Sondergotter keineswegs verschwinden, wenn 
sich die Vorstellungen der Himmelsgbtter bilden, sondern daG sie 
neben ihnen fortdauern, ja in nicht ganz seltenen Fallen aus ihnen 
oder neben ihnen neu entstehen konnen, wie das z. B. bei den Schutz- 
geistern des katholischen Kultus ersichtlich ist, wo die Heiligen offen- 
bar zunachst allgemeinere Objekte der kultischen Verehrung waren, 
ehe sich ihrer jene Kasuistik bemachtigte, die jede dieser legenda- 
rischen Personlichkeiten zum Schutzpatron irgend einer Scite mensch- 
licher Tatigkeit oder menschlichen Schicksals erhob 1 ). Vor allem 
aber scheitert diese Hypothese daran, daG sie, wie das eben das an- 
gewandte Schema der Subsumtion mit sich bringt, alle qualitativen 
Unterschiede der mythologischen Vorstellungen, in denen doch deren 
Hauptbedeutung besteht, vernachlassigen muG, um sie an dem einen, 
quantitativen MaGstab der Ausdehnung des Gotterbegriffes zu messen. 
So besteht das wesentliche Merkmal der sogenannten Augenblicks- 
gotter nicht in ihrer kurzeren Lebensdauer, sondern darin, daG sie 
sinnliche Objekte, Fetische oder fetischahnliche Wesen sind, wahrend 
die Sondergotter den ganz unsichtbaren oder nur da und dort einmal 
in einer fliichtigen YVahrnehmung zu erhaschenden Spukdamonen 
nahe stehen. Nicht minder groD ist die Kluft, die die »Sondergotter« 
von den eigentlichen Gottern trennt. Diese besitzen iiberall, wie 
Usenet* selbst hervorhebt, den Charakter von Personlichkeiten; die 
Sondergotter aber seien >gewissermaften unpersonlichc Wesen*. Sie 
sind das, solange sie ihre urspriingliche Natur bewahrt haben, nicht 
nur gewissermaOen, sondern tatsachlich. Ubcrdies sind sic weder 
auGer- noch iiberirdische Wesen. Zu den oben aufgezahlten Eigen- 
schaften des Gottesbegriffs fehlen ihnen also gerade die zwei wesent- 
lichsten. So sind sie nach alien ihren Merkmalen Damonen, nicht 
Gotten Natiirlich hindert das nicht, daG vor allem die Schutz- 


x ) Ahnliche Beispiele aus dem griechischen Mythus vgl. bei O. Gmppe, Griechi- 
sche Mythologie und Religionsgeschichte, II, 1906, S. 753 ff. 
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damonen bei der Entwicklung des Gottesbegrill's cine wichtige Rolle 
spielen. Aber sie tun das nicht, weil sie selbst schon Gotter im 
kleinen sind, sondern weil gerade aus dem noch ganz und gar dem 
Gebiet der Damonenvorstellungen angehorenden Begriff des Schutz- 
damons die Gottervorstellungen eine wesentliche, ihrem nachsten 
Ursprung aus dem Naturmythus fernliegende Erganzung gewinnen. 
Hier wie iiberall ist eben die Bildung der religiosen Vorstellungen 
kein logischer Vorgang und am allerwenigsten eine fortschreitende 
Induktion oder Subsumtion, sondern eine psychische Synthese, zu 
deren Bildung zahlreiche Elemente verschiedcnen Ursprungs zusam- 
menwirken. Auf die niihere Beschaffcnheit dieser Synthese werden 
wir im nachsten Kapitel zuriickkommen. Hier handclte es sich nur 
darum, den dem Damonenglauben zugehorigen Faktoren dieser Ent- 
wicklung ihre Eigenart gegeniiber den ausgebildeten Gottervorstellun¬ 
gen zu wahren. 

c. Einzelne Formen der Kulturdamonen. 

Unter den verschiedenen Kulturgebieten, auf denen die Motive 
der Furcht vor Gefahr und des Wunsches nach Hilfe aus den Spuk- 
damonen, von denen der Mensch von friih an umgeben ist, allmahlich 
die freundlicheren Gestaltcn der Schutzdamonen entstehen lassen, 
nimmt wohl die Landschaft die erste Stelle ein. Wahrend die Be- 
bauung des Bodens und die Errichtung fester Siedelungen die wilde 
Natur in Kulturland iiberfuhrte, hat sich gleichzeitig ein Teil der 
furchterrcgenden Naturdamonen von Wald und Steppe in vertraute 
und darum harmlose Geister umgewandelt. Auf sie iibertragen sich 
dann die erwachenden Heimatsgefiihle, und diese nehmen an Energie 
zu, je mehr die Kultur durch festere und mannigfaltigere Bande den 
Boden mit seinen Bewohnern verbindet. So sahen wir schon die 
Ackerdamoncn aus den schweifenden Geistern der Flur hervorgehen 
und den Kobold sein neckisches Treiben mit der Fursorge eines 
hauslichen Schutzgeistes teilen. (Siehe oben S. 377 ff.) Indem die 
Kultur der Natur ihre Schrecken nimmt, wandelt sie daher auch die 
bosen Damonen der Wildnis in Schutzdamonen der Orte und Land- 
schaften um. Verstarkt wird das so erwachende Gefiihl des Schutzes, 
wenn nun noch durch die Verwebung mit andern mytliologischen 
Motivcn an einzelne Orte, an solchc, die sich durch besondere Natur- 
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erscheinungen, wie der Erde entsteigende Dampfe, auszeichnen, oder 
an tiefe Schluchten, an himmelansteigende Bcrge, oder an den Platz, 
an dem man sich zum Opfer versammelt, die Vorstellung der Heilig- 
keit gekniipft wird. Aber die Vorstellung eines auf jeden Einzelnen 
sich erstreckenden Schutzes wird friih schon auch auf den Heimat- 
boden als solchcn iibertragen; und wie bei der Opferstatte, dem 
heiligen Hain oder Tempel der Gott, dem solche Orte geweiht sind, 
als deren Schiitzer gedacht wird, so entsteht schon da, wo solche 
Beziehungen noch fern liegen, lediglich aus dem Heimatsgefiihl heraus, 
das den Menschen an den Boden fesselt, ein Gcfiihl der Sicherheit, 
das nun umgekehrt die Vorstellung eines Schutzdamons hervorbringt, 
dessen ganzes VVesen zunachst nur in dem Schutz des vertrauten 
Bodens enthalten ist, der aber weiterhin auch, wenn sich diese Idee 
des Schutzes liber eine gauze Landschaft ausdehnt, mit irgendeiner 
aus sonstigen Quellen entstandenen Gottervorstellung verschmelzen 
kann. Dennoch bewahren selbst da, wo der Naturmythus einen Reich- 
tum einzelner Gottervorstellungen erzeugt hat, die lokalen Schutz- 
geister leicht ihre spezifische Bedeutung, die der von auften iiber- 
tragene Name eines verbreiteten Naturgottes nur wenig verdeckt, 
indes der von dem Ort oder einer an diesen gebundenen Eigenschaft 
hergenommene Beiname noch deutlich auf den diesem Ort urspriing- 
lich zugehorigen Damon hinweist, den hier der Gottername bloft 
sclieinbar verdrangt hat 1 ). 

Der Schutzdamon einer Landschaft nimmt nun aber vor aliem 
auch deren Bewohner unter seine Obhut. Er halt seine schiitzende 
Hand iiber Berufe und Stande, iiber Handel und Wandel, und er steht 
dem Einzelnen in Not und Krankheit zur Seite. Doch der Fiille der 
Wlinsche, die an alle die Seiten des Lebens gekniipft sind, welche 
die Besiedelung des der Kultur eroberten Bodens mit sich fiihrt, ver- 
mag der Schutzgeist, der iiber der Landschaft als solcher wacht, nicht 
zu geniigen. Wie das Heimatgefiihl selbst, trotz der unzahligen 
Faden, durch die es mit Personen und Dingen verkniipft ist, ein 
unbestimmtes Totalgefiihl bleibt, dessen Teilinhalte ununterscheidbar 
zusammenflieflen, so fiihrt auch das Geschlecht der Ortsdamonen so 
lange nur ein schattenhaftes Dasein, als es nicht von den Elementen 


x ) Usener, Gotternamen, S. 231 ff. 
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des Ahnenkultus assimiliert wil'd und in der Heroensage, in den 
Stammeltern und Vorfahren der lebenden Geschlechter ein person- 
liches Leben gewinnt. So tragen ja, wie schon Otfried Miiller er- 
kannte, manche der griechischen Stammesheroen von einem Land 
oder dessen Bergen und Fliissen ihre Namen, nicht weil sie der 
Landschaft, sondern weil die Landschaft ihnen diese Namen ge- 
geben hat 1 ). Dem geht dann freilich friih schon eine Ubertragung 
in entgegengesetzter Richtung parallel: der Name eines Ortes wlrd 
von einem Gott oder Heros hergenommen, wobei sich dann mit dem 
Namen die Vorstellung eines besonderen gottlichen Schutzes ver- 
bindet, unter den der Ort dadurch gestellt sei, ahnlich wie dies auch 
bei den theophoren Personennamen geschieht 2 ). Bei der Ortsbezeich- 
nung mag diese Namengebung urspriinglich von den Eigenschaften 
des Ortes, einer Opferstatte, einem Tempel u. dgl., ausgegangen sein. 
Nachdem sie einmal im Zuge war, geniigte der Wunsch, dem Ort 
einen gottlichen Schutz zu sichern. Gehort der Ubergang des Namens 
von der Landschaft auf einen Schutzgeist im allgemeinen wohl einer 
alteren Stufe der Namengebung an, so ist aber in diesem Fall aller VVahr- 
scheinlichkeit nach der personlich gedachte Gott oder Heros erst aus 
einem unbestimmten Ortsdamon hervorgegangen. Dagegen hat sich 
der umgekehrte Vorgang der theophoren Namengebung wohl tiberall 
erst an die ausgebildeten Gotter- und Heroengestalten angelehnt. Bei 
jenem ersten Ubergang hat daher dcr ehemalige Ortsdamon auch hier, 
wie wir wohl annehmen diirfen, die personliche Gestalt eines Heijos 
und unter Umstanden selbst die eines Gottes erst angenommen, n- 
dem Ahnenkultus und Naturmythus auf ihn heriiberwirkten. 

Doch die namliche Unbestimmtheit, die die Orts- und Landschafts- 
damonen der Einwirkung anderer mythologischer Elemente leicht zu- 
ganglich machen und sie daher meist friih schon aus dem Bereich 
blotter Schutzdamonen emporheben, lattt auch von Anfang an neben 
ihnen eine Fiille weiterer Schutzgeister entstehen, in dcnen sich nun 
jenes unbestimmte Gefiihl der Sicherung des Einzelnen im Schutz des 
Landes, mit dem er verwachsen ist, in die Menge der besonderen 


x ) K. O. Miiller, Prolegomena zu einer wissenschaftlichen Mythologie, I 
S. 61. 

2 ) Ygl. die zahlreichen theophoren Personen- und Ortsnamen auf hellenisch' 
Gebiet bei Gruppe, a. a. O. S. 738 ff. 
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Wiinsche und Hoffnungen zerlegt, die an die verschiedenen Betati- 
gungen des Lebens gebunden sind. So erheben sich neben den Be- 
schiitzern der Landschaft Schutzgeister aller der einzelnen Tatigkeiten, 
Lebensrichtungen und Berufe, die das Dasein auf dem durch die 
Kultur gewonnenen Boden moglich machen, Wesen, denen, da sie 
aus sehr viel bestimmteren Bediirfnissen hervorwachsen, in der Regel 
die iiberwiegcnde kultische Verehrung zufallt. Zugleich sind sie es, die 
dauernder den urspriinglichen Charakter der Schutzdamonen bewahren. 
Denn je intensiver die Gefiihle sind, die sich mit dem Gelingen odcr 
Fehlschlagen der einzelnen Betatigungen des Menschen verbinden, 
um so mehr folgt nun auch wahrend eines gewissen Stadiums der 
Kulturentwicklung dieser intensiven Steigerung eine extensive Erwei- 
terung der Triebe, die dem Gedeihen der Unterhaltsmittel des Lebens 
und dem Erfolg der Unternehmungen entgegenstreben. So viel 
Wiinsche sich regen, so viel schiitzende Geister entstchen, die diesen 
Wiinschen Erfiillung verheiOen. So dififerenzieren sich die Schutz¬ 
damonen in gleichem Mafle, als die Kultur selbst mannigfaltigere 
Formen der Tatigkeit und ihnen entsprechende Gliederungen der 
Gesellschaft hervorbringt. Diese Beschiitzer der Arbeiten, der Be¬ 
rufe und Stiinde, die eben wegen ihrer unmittelbarcn Beziehung zur 
Kultur in ihren mannigfaltigen Formen den Namen der »Kulturdamo- 
nen« verdienen, entstehen aber nicht etwa erst dadurch, daO eine 
Spaltung des Schutzgeistes der Landschaft in ahnlichcm Sinne ein- 
tritt, in dem vvir uns diese selbst als eine Verbindung der einzelnen 
Kulturgtiter denken konnen, die sie gewahrt. Wie vielmehr das Hei- 
matsgefiihl und die mannigfachen Wiinsche nach Sicherung von Besitz 
und Tatigkeit nebeneinander bestehen, so kann hier von einem der- 
artigen SpaltungsprozeO um so vveniger die Rede sein, als alle die ein¬ 
zelnen Schutzbediirfnisse ihre selbstiindigen Quellen haben. In dem 
Gemenge mannigfaltiger Hoffnungen und Wiinsche, aus denen die be- 
sonderen Schutzdamonen hervorwachsen, kann daher von irgendeiner 
logischen Ordnung iiberhaupt nicht die Rede sein. Hochstens das eine 
darf man wohl von vornherein annehmen, dafl die Zunahme der Zahl 
dieser spezifischen Kulturdiimonen mit der Scheidung der Kulturgiiter 
und mit der Sonderung der zu ihrer Erringung erforderlichen Tiitig- 
keiten wachst. Auch bestiitigt dies die Entwicklungsgeschichte dieser 
Damonengattung, soweit uns die Zeugnisse derselben zuganglich sind. 
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Zwei Ausgangspunkte hat namlich, wie wir sahcn, die Vorsteliung 
des Schutzdamons uberliaupt. Der cine liegt vor derKultur: es ist 
der Schutzdamon der Stammesabteilungen und der Einzelnen, der in 
dem Totemglauben auf den primitiven Seelenkult zurtickgeht. Der 
zweite bildet den Beginn der Kultur: es sind die Vegetations- 
damonen, in denen zum erstenmal der eigenartige Charakter des 
Kulturdamons als eines Beschiitzers menschlicher Arbeit zum Aus- 
druck kommt. Sie sind, wie die ethnologische Erfahrung zeigt, wahr- 
scheinlich die altesten Schutzdamonen dieser Art; und sie sind zugleich 
die beharrlichsten, die in Brauch und Sitte am langsten fortleben. 
Auch spiegelt sich in ilirer Entwicklung allcm Anscheine nach die 
Geschichte dieser ganzen Damonemvelt. Denn in den himmlischen 
Vegetationsdamonen treten uns bereits Gestalten entgegen, die auf 
ein Geschlecht der Himmelsgotter vorbereiten, das dereinst sie ab- 
losen wird, — ein Vorgang, den von anderer Seite die Vermischung 
mit sonstigen Kulten, vornehmlich mit solchen des Gegenzaubers 
gegen die Krankheitsdamonen, vorbereitet. Abgesehen aber j von 
dieser Scheidung in irdische und himmlische Vegetationsgeister zeigt 
der Charakter dieser Damonen urspriinglich offenbar eine grofle Uni- 
formitat. Wie die Tatigkeiten des primitiven Ackerbauers noch ein- 
facher Natur sind, und wie an den verschiedenen Geschaften der Saat 
und Ernte dieselben Menschen teilnehmen, so gibt es auch noch keine 
verschiedenen, mit abweichendcn Aufgaben betraute Schutzgeister. 
Hochstens stehen den im Acker tatigen Wachstumsgeistern, denen 
alles obliegt, was der Boden selbst zu leisten hat, die regnenden 
Wolken, und in einem weiteren, schon dem Ubergang in die Himraels- 
mythologie naherliegenden Stadium die Sonne als segnende oder ver- 
derbliche Machte gegeniiber. (Vgl. oben S. 413, 430.) Wenn wir nun 
demgegeniiber bei Volkern, bei denen die Kultur des Bodens weiter 
fortgeschritten und eine gewisse Teilung der Arbeit eingetreten ist, 
das Geschlecht der im Acker selbst lebenden, Saat und Ernte iiber- 
wachenden Geister derart vermehrt sehen, dab kein einzelner Akt 
des Wachstums und keine der Arbeitcn des Ackerbauers ohne ihren 
besonderen Schutz bleiben, so kann ein solches Stadium, einer so 
primitiven Kultur es im iibrigen angehoren mag, kein urspriingliches 
sein, weil es an und fiir sich schon einen Zustand des Ackerbaus 
voraussetzt, der kein primitiver ist, sondern bei dem eine weitgehende 
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Arbeitsteilung sowohl in bezug auf die jedem Einzelnen obliegen- 
den Tatigkeiten, wie in der Sonderung der verschiedenen Akte der 
Bodenkultur eingetreten ist. Wie der Ackerbau, so verhalten sich 
aber auch die mannigfachen andern Berufe und Tatigkeiten, die 
sich im AnschluB an die Besiedelung und die Kultur des Bodens 
entvvickeln. 

Aus dicsen Verhaltnissen des Ursprungs begreift es sich, daB 
allem Anscheine nacli die Bliiteperiode dieser Kulturdamonen nicht 
mit der Bliitezeit der Kultur selbst zusammenfallt, sondern daB sie 
ihr vorausgeht oder unter Umstanden auch nachfolgt, wenn hier, 
wie in andern Gebieten, riickstandige Glaubensformen beim Ver- 
fall der einst aus ihnen entsprungenen hoheren wieder an die Ober- 
flache treten. Das Bliitezeitalter der schiitzenden Kulturdamonen ist 
also die bcginnende Kultur oder die Halbkultur: es ist 
die Zeit, wo sich der Mensch des Wertes der Kulturgiiter bewuBt 
geworden, selbst aber noch in den Zaubervorstellungen des Natur- 
menschen befangen geblieben ist. Usener hat auf das in der Mytho- 
logie der Litauer und Letten enthaltene wcrtvolle Zeugnis einer sol- 
chen iiber alle Gebiete der Kultur sich erstreckenden Verehrung von 
Schutzdamonen hingewiesen x ). Bezeichnend fiir die unpersonliche 
Natur der sogenannten Gotter dieser nordischen Stamme ist es nun, 
daB ihre Namen ihrer urspriinglichen Bedeutung nach durchweg Ap- 
pellativa sind. So wacht iiber die Flur der »Flurenherr«, iiber die 
Ackerbcstellung der »Erdbestreuer«. Das Rindvieh beschiitzt der 
>Briiller«, den Bienenstand der »Summer«, das Federvieh der »Briiter« 
usw., Namen, die nicht nur andeuten, daB die Natur dieser Geister 
ganz und gar in dcm Wunsch oder Zweck aufgeht, der sie entstehen 
lieB, sondern daB auch eben darum auf sie die Eigenschaften der 
Dinge selbst hiniibergewandert sind, die in ihrem Schutze stehen. 
Der Schiitzcr der briillenden Rinder briillt selbst, der Damon, der 
dem Bauer beim Aufwerfen der Erde beisteht, wirft selbst die Erde 
auf, — auch hier wieder die Vorstellung, die ja allem Zauberkultus 
zugrunde liegt, daB der Schutzdamon dem Menschen und dieser dem 
Damon helfe, indem jeder des andern Tun nachahmt. (Siehe oben 
S. 437.) Neben alien diesen Damonen der mannigfaltigsten Dinge 


T ) Usener, Gotternamen, S. 79 fT. 
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und Tatigkeiten hatten aber die Litauer Spuren eines Naturmythus 
in Gestalt eines auch von den benachbarten nordlichen Slaven ver- 
ehrten Donnergottes Perkiinas und anderer ihm untergeordneter Cot¬ 
ter, die, vvie ilire Namen nicht blofie Eigenschaftsbezeichnungen, 
sondern vvahre Eigennamen zu sein scheinen, so auch den Charakter 
personlicher, iiberweltlicher Himmelsgotter besaflen 1 ). Doch diese 
Gotter stehen den Damonen von Haus und Feld, die den Bauer in 
allem was er tut schiitzend begleiten, vollig unabhangig gegeniiber, 
und nichts spricht dafiir, dafl von jenen Schutzgeistern jemals eine 
Briicke zu den Gottern hiniibergefiihrt habe. So erscheinen die 
Schutzdamonen der menschlichen Kulturarbeit als eine Schopfung der 
mythenbildenden Phantasie, die in ihrer fortschreitenden Differenzie- 
rung ein Bild der Differenzierung der Kultur selbst ist, die aber auf 
diesem Wege immer nur weitere Schutzdamonen, die ihnen gleichen, 
niemals einen Naturgott hervorbringt. Hochstens konnen die Ilim- 
melsgotter, wenn sie unabhangig entstanden oder von auOen aufge- 
nommen sind, in die Tatigkeiten der Schutzgeistcr der einzelnen 
Kulturgebiete eingreifen, wie dies die amerikanischen Vegctations- 
kulte zeigen, oder sie konnen sich dieselben unter der Einwirkung 
hinzutretender religioser Motive assimilieren, wie das allem Anscheine 
nach vielfach in der griechischen und romischen Mythologie ge- 
schehen ist. 

Im Gegensatze zu dieser allmahlich erfolgenden Aufsaugung der 
Schutzdamonen durch die Himmels- und Unterweltsgotter, die das 
Werk einer hoheren Kultur ist, darf nun vielleicht jenes Verhaltnis, 
wie es sich im Volksglauben der Litauer und Letten herausgebildet 
hatte, gerade fiir jene Stufen der Halbkultur, auf welchcr die Diffe¬ 
renzierung der Schutzdamonen ihren Kulminationspunkt erreicht, als 
typisch geltcn. Ein Naturgott oder eine Mehrheit von Naturgottern, 
eventuell auch die ins Unbestimmte verfluchtigte Gottesvorstellung 
einer von auOen einwirkenden Kulturreligion, wie des Islam oder des 
Christentums, steht einer Ftille einzelner Schutzgeister gegeniiber. die 
zusammen mit den Seelen- und Zaubervorstellungen des sich mit ihnen 
vermischenden primitiven Animismus die praktisch geiibte Religion 


J ) Vgl. Mannhardt, Religion der Litauer, Zeitschr. fiir Ethnologie, Bd. 7, 1875, 
S. 309 ff. 
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eines Volkcs ausmachen. So scheint z. B. das Bild, das uns von den 
zahlreichen guten und bosen Damonen der Galla, Somali und ihrer 
Verwandten, dieser groBenteils zum Islam bekehrten Stamme im Ost- 
horn von Afrika, entworfen wird, abgesehen von den Unterschieden, 
die der kriegerische Charakter dieser Gebirgsstamme gegeniiber den 
friedlichen Ackerbauern der litauischcn Ebene mit sich fuhrt, ganz 
einem solchen Polydamonismus zu entsprechen, der nur auBerlich 
durch einen obersten Himmelsgott zusammengehalten ist 1 ). Ein ahn- 
liches, nur noch mannigfaltigeres Bild, weil sich dabei liber einen 
wahrscheinlich uralten Damonenglauben sukzessiv die Gestalten des 
indischen Pantheon und des Islam gelagert haben, bieten die Ein- 
geborenen der malaiischen Inselwelt. In der auf hunderte gezahlten 
Menge boser und guter Damonen hat hier fast jeder Gegenstand, 
auf den irgendwie Wert gelegt wird, seinen besonderen Schutzgeist. 
So gibt es Schutzgeister der koniglichen Musikinstrumente und Waffen, 
der verschiedenen Korperteile, des taglichen Brotes, der guten Neuig- 
# keiten usw., wobei dann auf manche dieser Geister die Namen der 
mohammedanischen Engel und Propheten iibertragen worden sind 2 ). 

d. Schutzdamonen als riickstandige mythologische Bildungen. 

Neben diesem allem Anscheine nach relativ urspriinglicheren Zu- 
stand einer bloO auBerlichen Verbindung sparlicher Bestandteile einer 
Himmelsmythologie mit einem nach den mannigfaltigsten Natur- und 
Kulturgebieten verzweigten Damonenkult konnen nun noch zwei 
andere Verhaltnisse vorkommen, fur die es ebenfalls an typischen 
Beispielen nicht mangelt. Auf der einen Seite kann sich der Natur- 
mythus und der aus ihm entspringende Gotterkultus zu voller Bliite 
entwickeln und gleichwohl daneben die Damonenwelt der beginnen- 
den Kultur ihre Plerrschaft behaupten: diesen Fall bieten in ausge- 
pragtester Form die »Di indigetes* der Romer, die als die alteste 
Schicht des spater aus mannigfachen Quellen zusammengeflossenen 
und erganzten romischen Volksglaubens liber- und unterweltliche 
Gotter mit Damonen jeder Art vereinigen, wobei unter den letzteren 
die Schutzdamonen der Kultur obenan stehen. Auf der andern Seite 


J ) Paulitschke, Ethnographic Nordostafrikas, Abt. Geistige Kultur, 1896, S. 19 IT. 

2 ) W. W. Skeat, Malay Magic, p. 97 ff. 
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offenbart der Damonenglaube seine ausdauernde Kraft nicht zurn we- 
nigsten darin, daft Himmelsmythus und Religion jederzeit bereit blei- 
ben, jenem Drang nach Schutz nachzugeben und so aus der Mitte 
ihrer eigenen Gestalten neue Schutzdamonen erstehen zu lassen, die 
zwar die Namen von Gottern, Hcroen oder Heiligen tragen mogen, 
ihrem eigentlichen Wesen nach aber nichts anderes als Riickbildungen 
zu Schutzdamonen sind. Ein typisches, bis in die Gegenwart herab- 
reichendes Beispiel dieser Art bieten die Schutzheiligen der katholi- 
schen Kirche. Beide Falle zeigen ubrigens wieder charakteristische 
Unterschiede, welche damit zusammenhangen, dafl in der Religion 
Roms alte Haus- und Flurgeister, Kulturdamonen und Naturgorter zu 
einem Kultus verbunden waren, der jeden dieser iiberlieferteri Glau- 
bcnsinhalte mit gleicher Treue festzuhalten suchte, wogegen der 
Schutzheilige der katholischen Kirche entweder ein spat eingescho- 
bener Stellvertreter fiir irgendeinen altheidnischen Schutzdamon oder 
auch eine mythologische Neubildung ist, die an die gelaufige Kult- 
form sich anlehnt, in Wirklichkeit aber eine Riickkehr zu dem alten 
Damonenglauben bedeutet. 

So treffen wir unter den Gottheiten, deren Namen die »Indigita- 
menta«, die liturgischen Vorschriften der romischen Pontifices, ver- 
zeichneten, eine Menge ebenso farbloser, in ihren Namen blofl die 
ihnen zugeschriebene Schutztatigkeit ausdruckender Wesen, wie unter 
den Schutzgeistern der alten Litauer und Letten: einen Veruactor fiir 
die erste und einen Reparator fiir die zweite Pfliigung, einen Insitor 
fiir das Einsaen, einen Messor fiir die Tatigkeit des Schnitters usvv., 
oder im Gebiet der Kinderpflege eine Cuba, die das Neugeborene in 
das Bettchen legt, einen Statanus, der es stehen laflt, einen Fabulinus, 
der ihm im Sprechen hilft usw. Aber neben solchen Einzeldamonen, 
die nur dem besonderen Zweck, den sie erfiillen, ihr Dasein ver- 
danken, fehlt es selbst innerhalb dieser Reihen offenkundiger Schutz¬ 
damonen nicht an andern, die die Namen von groflen Naturgottern 
tragen und neben der ihnen hier beigelegten speziellen Bedeutung 
noch ein weit umfassenderes Gebiet beherrschen. So bcschiitzt Pro¬ 
serpina das Wachstum der Saat, Ceres das Reifen der Friichte, und 
mit ihnen genieflt Tellus, die Erdgottin, Verehrung als Beschiitzerin 


) Usener, a. a. O. S. 75 fT. Preller-Jordan, Romische Mythologie 3 , II, S. 210 ff. 
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des Landbaues iiberhaupt. Aber danebcn sind dicse Wesen zugleich 
allgemeine Naturgotter, an die sich eine weit liber diese Sonderzwecke 
hinausgehende Mythenbildung kniipft. Hier wird man sich daher 
schwerlich dieses Verhaltnis anders denken konnen, als dab die Vor- 
stellungen der allgcmeineren Naturgotter schon vorhanden waren, ehe 
einzelne von ihnen mit solchen sonst den spezifischen Schutzdamonen 
zugeteilten Aufgaben betraut wurden. Auch das setzt wiedcr voraus, 
dab Naturgotter und Schutzgcister zunachst sich unabhangig von- 
einandcr entwickeln, dab sie aber allerdings nachtraglich aufeinandcr 
einwirken konnen, wobei dann die Naturgotter zugleich die Rolle von 
Kulturdamonen iibernehmen. 

Wo die Anrufungen der Schutzdamonen so festen Fub gcfabt 
hatten wie in Rom, da konnte es aber auch leicht geschehen, dab 
jenem Differenzierungsprozeb, der der Teilung der Kulturarbeit parallel 
ging, wiederum der entgegengesetzte Prozeb einer Bildung allgemci- 
nerer Schutzdamonen an die Seite trat, der nun der mehr und mehr 
cintretenden Wcrtschatzung umfassenderer Kulturgiiter entsprach. Da- 
hin gehoren schon in friiher Zeit solche Wesen wie Consensus und 
Ops, der Scliiitzer der geborgenen Feldfrucht und die Gottin des 
reichen Erntesegens, oder die aus italischen Kulten heriibergenommene 
Fortuna, und endlich die mannigfachen, in spaterer Zeit geschaffenen 
abstrakten mythologischen Wesen, wie Spes, Pax, Fides, Victoria, 
Bonus Eventus und viele andere 1 ). Sie bilden eine der Naturgrund- 
lage von Anfang an entbehrende, aber darum doch sicherlich nicht 
ohne die Einwirkungen des Naturmythus entstandene Klasse von 
Gottern, die im Hinblick auf den in ihnen enthaltenen Schutzgedanken 
Schutzdamonen von sehr erweiterter Wirksamkeit sind, und die eben 
im Plinblick auf dieses allgemeine Gebiet ihres Wirkens in gewisser 
Weise den Charakter von Gottern angenommen haben. Immerhin 
bleiben sie eine eigcnartige Klasse von solchen, die in ihrer abstrakten 
und dabei doch einem bestimmt bcgrenzten Zweckgebiet zugewandtcn 
Natur nur das Wesen der spezifischen Schutzdamonen in allgemeiner 
Form wiederholen, und denen daher immer noch jenc voile Person- 
lichkeit fehlt, die eine gewissc Freiheit in der Wahl der Zwecke vor- 
aussetzt. Dadurch bilden diese Schicksalsgotter eigentlich ein Reich 


p Wissowa, Religion und Kultns der Romer, S. 159 ft, 206 ft, 271ft 
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fiii sichj das zwischen der Damonen- und der Gottervvelt mitteninne 
liegt 1 ). 


Daneben hat endlich noch der Gedanke des Schutzdamons in der 
romischen Lebensanschauung eine eigentiimliche Bliite in dem BegrifF 
des Genius getrieben. Bei ihm hat auf die uralte, schon in den 
totemistischen Kulten der Naturvolker sich regende Vorstellung eines 
personlichen Schutzgeistes dieselbe Tendenz zur Verallgemeinerung 
des Schutzbegrififes heriibergewirkt, die bei der Umwandlung der 
spezifischen Schutzdamonen einzelner Kulturgebiete in allgemeine 
Schicksalsgotter tatig gewesen ist. Denn allem, was im direkten wie 


im iibertragenen Sinne als ein geistiges Ganzes oder als der kdrper- 
liche Trager eines solchen zu denken ist, kann ein Genius zusreteilt 
sein, als ein Prinzip, aus dem es nach der unmittelbaren Bedeutung 
dieses von gigno zeuge abgeleiteten Wortes entstanden ist, und das 
es demzufolge in seiner Eigenart erhalt und schiitzt. So gibt es einen 
Genius des einzelnen Menschen, aber auch einen Genius der Familie, 
des Ilauses, der Stadt, des Volkes, ja den Gottorn selbst und besonders 
den gottlich verehitcn Iroperatoren stehen ihre Genicn als besondere 
Objekte des Kultus zur Seite. Indem man einem dieser Genien Ver- 
ehrung erweist, stellt man sich selbst unter dessen Schutz 2 ). Darum 
spiegelt sich in der Genienverehrung in Rom geradezu der Wechsel 
der Herrschaftsformen. So hat beim Untergang der Republik der 
Genius des Augustus im offentlichen Kultus den Genius populi Romani 
verdrangt. Zugleich pragt sich aber in dem Genius der Begriff des 
Schutzdamons in seinen verschiedenen Umfangsformen aus, von der 
individucllen Personlichkeit an bis zu der das ganze Volk umfassenden 


Gemeinschaft. Indem er jedoch auf diese den beim Individuum ge- 
wonnenen Begriff der Personlichkeit iibertragt, findet in ihm die Idee 
einer Gesamtpersonlichkeit zum erstenmal einen charakteristischen 
Ausdruck. Darum ist dieser Begriff iiberhaupt nicht etwa auf dem 
YVege logischer Abstraktion, sondern durch jene lebendige Intuition 
des VolksbewuOtseins entstanden, die im religiosen Kultus am friihesten 


sich auflert. Der Kultus des »Genius populi Romanic ist der un- 
mittelbare Ausdruck dieses Gefuhls der sich als Personlichkeit fiihlenden 


') Uber die psychologische Natur des mythologischen Prozesses der Entstehung 
von Schicksalsgottem und uber deren allgemeinere Bedeutung vgl. unten Kap. V. tj ° 

2 ) Wissowa, a. a. O. S. 154 ff. 
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Volkseinheit. Dem Begriff des Genius haftete aber infolgedessen immer 
auch jene Beziehung zur politischen Organisation der Gesellschaft an, 
die ihn von der Menge der iibrigen Schutzdamonen prinzipiell trennte. 
Indem hier nicht eine einzelne isolierte Tatigkeit, sondern die der 
mannigfaltigsten Tatigkeiten fahige Personlichkeit dem schiitzenden 
Damon unterstellt wurde, streifte dieser selbst jenes unpersonliche 
Wesen wieder ab, das ihm anderwarts anhaftete, und so konnte, als 
in einem folgenden Zeitalter die kultische Verehrung des Genius mit 
der aller andern Schutzgeister untergegangen war, das Wort »Genius« 
schlieBlich als Bezeichnung fiir die geistige Eigenart ebenso einer 
einzelnen Personlichkeit wie eines geistigen Ganzen zuriickbleiben, 
dem wir voriibergehend einen dem der Personlichkeit analogen Cha- 
rakter geistiger Einheit beilegen; daher nun der Begriff des Genius 
wiederum dem des Geistes nahekommt: wir reden ebensowohl von 
dem Genius Shakespeares oder Goethes wie von dem Genius des 
deutschen Volkes oder der deutschen Sprache oder endlich von dem 
Genius des Jahrhunderts. 

Im Gegensatze zu den Genien und andern Kulturdamonen, die 
sich meist schon in ihren Namen als primare mythologische Bildungen 
zu erkennen geben, besteht nun die zweite Gruppe der als Neben- 
bcstandteile eines umfassenden Gotterkultus auftretenden Schutzgeister 
sichtlich in einer Riickbildung von Gotter-und Pleroengestalten, die 
urspriinglich aus andern Motiven entstanden waren. Riickbildungen 
solcher Art treten allerwarts in der Form besonderer Richtungen des 
Gotterkultus auf, und sie begegnen uns noch heute in der mannig¬ 
faltigsten Weise in den Schutzheiligen des katholischen Kultus, Dabei 
lassen freilich in diesen Fallen die sonstigen mythologischen und re- 
ligiosen Beziehungen jedesmal neben der besonderen Schutzfunktion 
die allgemeinere Bedeutung durchschimmern. Gleichwohl ist der 
hieraus entspringende Unterschied in den meisten Fallen nur ein 
scheinbarer, da in der einzelnen Anrufung jene allgemeinere Be¬ 
deutung ganz aufierhalb des Bewufitseins liegt und nur der Name 
noch darauf hinweist, dafl der Pieros oder Heilige ctwas anderes sein 
kann oder gewesen ist, als ein spezieller Schutzdamon. Nattirlich 
klingt aber diese umfassendere Bedeutung am ehesten noch da an, 
wo das Schutzgebiet selbst schon eine religiose Beziehung in sich 
schlieOt, oder wo es einen grofteren Umfang hat. So stehen die 



480 


Die Seelenvorstellungen. 


Schutzheiligen der Kapellen und Kirchen, der Stadte und Dorfer schon 
deshalb dem in der Heiligenlegende niedergelegten personlichen Wesen 
des Heiligen nalier, weil sich dieser in solchen Fallen nicht auf eine 
spezielle Funktion beschrankt, sondern den Ort, dessen Schutzpatron 
er ist, vor Gefahren jeder Art bewahrt. Aus dem gleichen Grunde 
konnen denn auch umgekehrt die primaren Schutzdamonen der Orte 
und Landschaften am lcichtesten, sobald sie nur erst gewisse natur- 
mythologische Elemente assimiliert haben, in eigentliche Gotter iiber- 
gehen. Dagegen sind die Schutzheiligen der einzelnen Berufe und 
Tatigkeiten in Wahrheit nichts anderes als Damonen, mogen sie nun 
als solche friiher unter unbestimmteren Namen schon bestanden haben 
und erst spaterhin umgetauft worden sein, oder mag der dem Heiligen- 
kultus innewohnende Trieb nach Hilfeleistung ihn in einen speziellen 
Schutzdamon umgewandelt haben. Daneben bewahrt sich aber auch 
in diesem Falle die Erfahrung, daft solche r lick warts gerichtete Ent- 
wicklungen stets wieder eine nahe Affinitat zu den primitivsten 
Glaubensformen besitzen. Denn die Heiligen in dieser ihnjen im 
Volksglauben zugeteilten Rolle als Abwender von Unheil jeglicher 
Art reichen nur noch teilweise in die Region der einzelnen Kultur- 
damonen hinein. Vielmehr umfaOt ihr Schutzgebiet weit mehr die 
unabanderlich an das mcnschliche Dasein geketteten Gefahren und 
Ubel als die niitzliche Arbeit und die Tatigkeit in Beruf und offent- 
lichem Leben. Wohl gibt es auch Patrone der Schuster, Schneider, 
Topfer und anderer Handwerke, oder solche, die das Rind- und 
andere, die das Federvieh, oder die den Ackerbau und das Getreide 
schiitzen. Aber die Majoritat dieser mit Heiligennamen geschmiickten 
Damonen gilt doch den Plagen und Befiirchtungen, die den Menschen 
vor jeder Kultur schon bedrangen. Laurentius hilft gegen Schulter- 
schmerzen, Sebastian vertreibt die Pest, Rochus die Syphilis, Johannes 
der Evangelist bewahrt vor Vergiftung, Bencdictus vor Behexung, 
Vincentius bringt Verlorenes zuriick, Klara verhilft den Madchen zu 
Mannern usw. x ). Auch das sind freilich Schutzdamonen. Aber nicht 
die durch menschliche Tatigkeit zu erringenden Kulturgiiter sollen 
von ihnen geschiitzt werden, oder diese doch nur im geringsten 


J ) Vgl. hierzu die von Usener (Gotternamen, S. n6fT.) nach verschiedenen Quellen 
gegebene Zusammenstellung. 
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Mafle; sondern im Vordergrund stehen die Gefahren und Ubel, die 
die Sorge des kulturlosen Wilden so gut wie des Kulturmenschen 
ausmachen, und die nur bei beiden etwas verschiedene auflere 
Formen annehmen. In erster Linie kommt auch hier wieder die 
Krankheit. Wie der Gegenzauber gegen sie in Gestalt von Zauber- 
brauchen und Amuletten im primitiven Animismus wurzelt und bei 
alien Riickfallen in diesen sich immer wieder zuerst hervordrangt, so 
hat die Kasuistik des aberglaubischen Heiligenkultus jedem Heiligen 
sein besonderes Ubel zugewiesen, gegen das seine Anrufung schiitzen 
soli. In dieser Teilung der Aufgaben gleichen die Heiligen ganz den 
Schutzdamonen der heidnischen Litauer oder der romischen Indigita- 
menta. Aber es sind nicht mehr Kulturdamonen, die angerufen 
vverden, sondern Zauberdamonen des primitiven Animismus, die von 
den Kulturdamonen nur das Prinzip der Arbeitsteilung und von den 
christlichen Heiligen die Namen Ubernommen haben. 


Wundt, Volkcrpsychologie 11,2. 
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